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अथातो धर्मजिज्ञासा 


प्रकाशकाचे मनोगत 


हे पुस्तक योगाने अशा काळात प्रकाशित होतंय ज्या काळात आपल्या 
सभ्यतेच्या (5॥॥28॥00) सामाजिक, सांस्कृतिक आणि राजकीय पटलावर 
धर्मचर्चा छेडली जात आहे. धर्मातर, मनोरंजन व्यवसायावरील धार्मिक 
सेन्सॉरशिप ते अगदी वैज्ञानिक धर्मगंडांपर्यंत विविध विषयांवर चर्चा घडवून 
काही धर्ममार्तंड आपला आग्रही अधिक्षेप प्रस्थापित करू पाहत आहेत. त्यामुळे 
नव्या पिढीत धर्मसंकल्पना, वैयक्तिक श्रद्धा, अल्पसंख्याक व बहुसंख्याकांची 
क्रिया-प्रतिक्रिया, लोकशाही आणि त्यानुषंगाने येणारी प्रशासकीय व 
न्यायालयीन व्यवस्था तसेच आचार-विचार-उच्चार स्वातंत्र्य याबाबत गोंधळ 
उडण्याची शक्यता आहे. 


म्हणूनच आपल्या देशातील धर्माचा इतिहास आणि त्यानुषंगाने 
रुजलेल्या संकल्पनांची तार्किक मांडणी समजून घेण्याची आवश्यकता आहे. 
ही आवश्यकता भरून काढण्याची क्षमता या पुस्तकात आहे, असा विश्वास 
वाटतो. धर्म धिक्कारायला लावणारं या पुस्तकात काही नाही, उलट धर्म 
स्वीकारून धर्माच्या जीवनव्यवहाराचा डायग्रोसिस मांडणारा विचार इथे आहे. 
परंतु धर्माबद्दल प्रश्‍न वा शंका निर्माण केलेल्या लोकांना रुचत नाहीत; कारण 
तशी विचारांना सवय नाही. मुद्दा केवळ श्रद्धा किंवा अंधश्रद्धांबाबतचा नाही, 
तर दृष्टिकोनाचा आणि धर्मसंकल्पनांना तर्कशास्त्राच्या कसोटीवर ताडून 
पाहण्याचा आहे. त्यासाठी आवश्यक असलेल्या बौद्धिक शिस्तीचा मार्ग हे 
पुस्तक दाखवू शकतं. 

“अथातो धर्मजिज्ञासा’ हे पुस्तक धर्मांचा अभ्यास मांडणारं पुस्तक नव्हे, 
मात्र विविध धर्मावर अभ्यासाच्या शिस्तीने विचार करायला हे पुस्तक जरूर 
भाग पाडतं. लेखक डॉ. यशवंत रायकर हे गेली अनेक वर्षे नियमितपणे 
लिखाण करतायत. इतिहासाचे अभ्यासक म्हणून त्यांच्या लिखाणातली शिस्त 
वाखाणण्याजोगी आहेच, पण त्यांच्या विचार करण्यातली शिस्त थक्क करून 
सोडते. त्यांच्या या विचारप्रक्रियेशी वाचकांना जोडून घ्यावं, म्हणून या 
पुस्तकाचं प्रयोजन. काही प्रकरणे वाचकांनी याआधी काही नियतकालिकांमध्ये 
वाचलेली असतील. मात्र ही या विषयाशी निगडित सर्व प्रकरणे एकत्रितरीत्या 


अथातो धर्मजिज्ञासा - ७ 


वाचणं ही एक वेगळी ज्ञानोपासनेची अनुभूती ठरते. विविध देव आणि धर्म 
निर्माण करणारा माणूस केंद्रस्थानी ठेवून धर्मांची ऐतिहासिक घटित म्हणून 
संकलित मांडणी या पुस्तकाच्या निमित्ताने झाली आहे. पण केवळ 
धर्मघटितांची जंत्री सादर न करता, विविध पाश्चिमात्य व भारतीय विचारवंतांनी 
त्यावर बेतलेल्या समर्थक तसेच बंडखोर अभ्यासपूर्ण संकल्पनांचाही एकत्रित 
आढावा या पुस्तकात आहे. 

धर्मांचा संस्कृतीच्या अंगाने विचार करण्याबरोबरच मानवी आयुष्यात 
धर्मांची जडणघडण का व कशामुळे झाली, त्यातील ऐतिहासिक सत्ये किती 
आणि मिथ्ये किती हे या पुस्तकातून उमगतं; तेही अगदी सहजसोप्या गप्पांच्या 
शैलीत... फार अँकॅडेमिक न होता. कुणाच्या धार्मिक श्रद्धा न दुखावता 
स्थलकालादी ऐतिहासिक टप्पे आणि वळणं याबाबतीत शंकाही हे पुस्तक 
प्रस्थापित करतं. 

आधुनिक वैज्ञानिक रिलेटिविटी आणि सब्जेक्टिविटीच्या संकल्पना 
धार्मिक कसोट्यांसाठीही वापरता येतात. विशिष्ट काळात जे योग्य वाटलं होतं 
ते आज योग्य वाटेलच असं नाही, हीच रिलेटिविटी. आणि एका व्यक्तीला 
जे चांगलं वाटतं ते दुसर्‍या व्यक्तीला चांगलं वाटेलच असं नाही, हीच 
सब्जेक्टिविटी. एकाचा देव दुसऱ्याच्या देवापासून वेगळा असतो. असं का, 
यामागची मानवी कारणं काय, हे समजलं की मग धर्म समजून घेणं सोपं 
जातं. आधुनिक काळातील विविध धर्मप्रेरणांमागची कारणमीमांसा शोधण्याच्या 
उत्सुकतेत आवश्यक वैचारिक शिस्तीसाठी हे पुस्तक एक संदर्भग्रंथ म्हणून 
निश्चित उपयोगी ठरू शकतं. 


AnokhiPublications@gmail.com 


८ - अथातो धर्मजिज्ञासा 


लेखकाची प्रस्तावना 


अथातो धर्मजिज्ञासा हे पुस्तक म्हणजे धर्माचा ऐतिहासिक पद्धतीने 
सादर केलेला अभ्यास आहे. श्रद्धेला स्थलकालबद्धतेचे निकष लावले को 
तिच्या पावित्र्याचा भंग होतो, तो धार्मिकांना सहन होत नाही. पवित्र, पूज्य असे 
अंतिम सत्य आपल्याच धर्मात असून त्याचे चुकीचे व भ्रामक रूप अन्य धर्मात 
वास करीत असल्याची त्यांना खात्री असते. शिवाय धर्म एकाच वेळी स्थापन 
झाला अशी समजूतही पक्की असते. पण ज्याप्रमाणे विज्ञान म्हणजे विज्ञानाचा 
इतिहास, ज्ञान म्हणजे ज्ञानाचा इतिहास, त्याचप्रमाणे धर्म म्हणजे धर्माचा 
इतिहास असतो. धर्माला विधायक व विघातक अशा दोन्ही बाजू आहेत. 
जिज्ञासू वाचकाला या दोन्ही बाजूंचा परिचय असला पाहिजे. म्हणून हे पुस्तक 
धर्माच्या चिकित्सक अभ्यासाचा पाया कुणी कसा घातला, हे सांगून धर्माच्या 
विविध पैलूंची ओळख एकत्र उपलब्ध करून देते. हा पाखंडी उद्योग नाही; 
सत्यशोधक वसा आहे. 

अशा प्रकारचे पुस्तक लिहिण्याची प्रेरणा दोन महाभागांकडून मिळाली. 
पैकी पहिला म्हणजे मॅक्समुल्लर (१८२३-१९००). प्राचीन भाषेच्या 
अभ्यासातून तो विचारी मनाची सुरुवात कशी झाली, याचा शोध घेऊ लागला 
व मानवी मनाचा प्रागेतिहास उभा करणे, हे त्याचे उदिष्ट बनले. त्यातून 
मानवाचा खरा इतिहास म्हणजे त्याच्या धर्माचा इतिहास असतो, हा सिद्धान्त 
त्याने मांडला. संशोधनाच्या या क्षेत्राचा तो प्रणेता म्हणजे पायोनियर होय. पण 
त्याने हा खटाटोप कशासाठी केला? आजचा माणूस समजून घेण्यासाठी! तो 
म्हणतो , | want (0 see what has been in order to understand what 
is.' 

दुसरा महाभाग कार्ल मार्क्स (१८१८-१८८३). सर्व चिकित्सेचा 
आरंभ धर्मचिकित्सेपासून होतो, हे त्याने सांगितले. ऐतिहासिक इहवादाचा तो 
जनक. यातून स्फूर्ती मिळावी अशी मनाची तयारी झालेली होती. तरुणपणी 
बुद्धिवाद व विज्ञानवाद यांची कांस धरूनच लिखाण केले. शिवाय अथातो 
ज्ञानजिज्ञासा या पुस्तकावर किमान दोन वर्षे काम केले. जिज्ञासा हा केंद्रबिंदू 
धरून विविध विषयावर ८८ लेख लिहिले. हे पुस्तक दोन भागात प्रसिद्ध झाले. 
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संस्थेचा आधुनिक ऐतिहासिक पद्धतीने अभ्यास करण्याची सुरुवात 
त्यांच्याकडून झाली, हे मान्य करावे लागते. तरी नरहर कुरुंदकर, डी. डी. 
कोसंबी, विश्राम गुप्ते असे स्फूर्तिदाते आहेत. 

काही अमूर्त धार्मिक संकल्पना हा या पुस्तकाचा दुसरा एक विषय 
आहे. मिथके व रूपके यांच्या भाषेतून व्यक्त झालेल्या अशा संकल्पना आजही 
मानवी मनावर अधिराज्य गाजवतात, म्हणून त्यांची दखल घ्यावी लागते. त्या 
भारतीय परंपरेतील असल्या तरी मानवजातीला कवेत घेतात हे लक्षात येईल. 
देव आणि देत्य (प्र. ११), समुद्रमंथन (प्र. १२), नासदीय सूक्त (प्र. १४), 
पंचमहाभूते (प्र. १५ व १६), मेरू पर्वत (प्र. १३) या प्रकारात मोडतात. 
देवाला इतिहास नसतो. पण मानवाने मूर्त स्वरूपात उभ्या केलेल्या दैवतांना 
असलेला इतिहास उद्बोधक ठरतो. म्हणून येथे परशुराम (प्र. २३ व २४), 
गजानन (प्र. ३३), दत्तात्रेय (प्र. ३७), सूर्य (प्र. ३४), शनिदेव (प्र. ३५), 
शंकर (प्र. ३२), पंचमुखी हनुमान (प्र. ३६) यांची दखल घेतली आहे. 

या खेरीज संतोषीमाता, कुबेर, महालक्ष्मी, वैभवलक्ष्मी, धनलक्ष्मी, 
ऐश्वर्यलक्ष्मी अशी दैवते आहेत. देशातील राजकीय-आर्थिक सिस्टिमवरचा 
उडालेला विश्वास, उद्याच्या जीवनाची शाश्वती नसणे वगैरेंमुळे वैकल्यग्रस्त 
झालेले लोक अशा दैवतांना साकडे घालतात. त्यातून त्यांचे एक मोठे मार्केट 
निर्माण केले जाते. 

आपली दोन महाकाव्ये हिंदू धर्मप्रसारावर मौलिक प्रकाश टाकतात. 
रामायणाने रामप्रधान वैष्णव धर्म उत्तरेकडून दक्षिणेकडे पसरविण्याचे कार्य 
केले, (प्रकरणे १७, १८, १९) तर महाभारताने कृष्णप्रधान वैष्णव धर्म 
पश्चिमेकडून पूर्वेकडे रुजवित नेला, (प्रकरणे २०, २१, २२) हे या 
अभ्यासातून ठळकपणे उठून दिसते. संपूर्ण भरतखंड त्यांनी व्यापले. धर्मप्रसार 
राजाश्रयावरच झाला हेही सिद्ध केले. येथील खंडप्राय भूगोलात एकछत्री 
अमल अशक्य असल्यामुळे भारतातील धर्मकारण व राजकारण नेहमी 
तडजोडीचे राहिले आहे. त्यातून एक प्रकारची परमत सहिष्णुताही निर्माण 
झाली. 

वा. शि. आप्टे (क्र. ३०), आद्य शंकराचार्य (क्र. २९), जातपात 
आणि धर्म (क्र. ३९), वेद (क्र. २५) वैदिक वाङ्मय (क्र. २६), गीता 
(क्र. २७), जोतिबा फुले (क्र. ३१) व योगशास्त्र (क्र. २८) ही प्रकरणे 
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हिंदुधर्मावर कसा प्रकाश टाकतात, हे सांगण्याची गरज नाही. 

ख्रिस्ती धर्माची कहाणी वेगळी व वैशिष्ट्यपूर्ण आहे. अतिप्राचीन 
काळापासून आजपर्यंतचा इतिहास त्यातून मिळतो. त्याची पाळेमुळे शोधताना 
आपल्याला रोम, ग्रीस, जुडेआ करीत मेसोपोटेमिया व इजिप्तपर्यंत पोहोचावे 
लागते. नंतर येशू खिस्त, सेंट पॉल, सेंट पीटर, सेंट ऑगस्टीन, सेंट थॉमस 
अँक्विनास यांनी त्याला कसा घडवित नेला, तेव्हापासून विद्यमान पोपपर्यंतची 
कहाणी साधार उपलब्ध होते. जुडाइझम्‌, ख्रिश्चेनिटी व इस्लाम या तीनही 
सेमिटिक धर्मांची जन्मभूमी एकच आहे. सिरिया लेबॅनॉन. पण त्यांच्यात 
सहिष्णुतेचा लवलेश नव्हता. तिहींचा सामायिक इतिहास अत्याचारांनी 
बरबटलेला आहे. पण काळाबरोबर ख्रिस्ती धर्म आधुनिक बनून संयम 
शिकला. इस्लाम मात्र दहशतवादाच्या कचाट्यात सापडला. 

प्रकरणे ५२ व ५३ खिस्ती धर्माची कथा सांगतात. पण त्याखेरीज 
खलिल जिब्रान (प्र. १०), खिश्चन अस्तित्ववाद, (युर्नेमुनो) (प्र. ५७), 
काफ्का (प्र. ५), टॉलस्टॉय (प्र. ५४ व ५५) व Fraud of Spiritualism 
(प्र. ५६) ही सर्व खिस्ती धर्मावरच आहेत. मात्र ती समव्यापी म्हणजे 
ओव्हरलॅपिंग असल्यामुळे धर्माविषयीचे बरेच प्रश्‍न हाताळतात. 

इस्लामचा प्रश्‍न वेगळ्या पद्धतीने सादर करावा असे वाटले. इस्लामची 
ऐतिहासिक हकीकत देण्याऐवजी लोकांच्या मनात घर करून असलेल्या 
प्रश्‍नांना भिडण्यासाठी मुस्लीम मनाची घडण येथे कशी होत गेली, यावर 
प्रकाश पडेल असे तीन मुघल बादशहा निवडले. पेकी पहिला अत्यंत विवाद्य, 
पण सुज्ञ असा अकबर. त्याच्यावर मुद्दाम दोन प्रकरणे लिहिली. (प्र. ४६ व 
४७) त्याच्याकडे ऐतिहासिक दृष्टी व स्वतंत्र बुद्धी असल्यामुळे त्याने बहुसंख्य 
असलेल्या हिंदूंना सतत दुखावून केलेले राज्य फार काळ टिकत नाही, हे 
ओळखून ठोस पावले उचलली. दुसरा बादशहा शाहजहान. त्याचा इतिहास 
सांगण्याऐवजी हिंदू मनात संशयास्पद करून ठेवलेल्या ताजमहलबद्दल 
ऐतिहासिक-पुरातात्त्विक पुरावा दाखवून दिला आहे. (प्र. ४८) तिसरा 
औरंगजेब. (प्र. ४९) हा आजच्या कडव्या मुस्लीम मानसिकतेचा जनक 
म्हणून पेश केला. याखेरीज मुहंमद इकबाल यांच्यावरचे प्रकरण (प्र. ५०) 
इस्लामचीच कहाणी सांगते. भारतातील मुस्लीम कायद्याचे मूळ औरंजेबाच्या 
फतवा-इ-आलमगिरी यात आहे. 
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बौद्ध धर्माच्या बाबतीत गौतम बुद्ध (प्र. ४०), धर्मानंद कोसंबी (प्र. 
४१), राहुल सांकृत्यायन (प्र. ४२) व जातककथा (प्र. ४३) यांचे एकत्रित 
वाचन अंतर्मुख करणारे ठरावे. पारशांच्या धर्मावर एकच प्रकरण (प्र. ४५) 
असले तरी ते ऑक्टिल डुपेरॉच्या सत्यशोधक जिद्दीला सलाम करायला 
लावणारे आहे. जैन धर्म तसेच “सुन्नी व शिया' हे महत्त्वाचे विषय राहून 
गेल्याचे लक्षात आल्यामुळे त्यांचा समावेश नंतर करण्यात आला. 

प्रस्तावना वाचून वाचक पुस्तकाचा अंदाज घेतात म्हणून ही पुस्तकाची 
ओळख थोडी विस्ताराने सादर केली. यात संशोधनाचा दावा कुठेही केलेला 
नाही. अभिनिवेश कटाक्षाने टाळला आहे. पण जे योग्य वाटले ते सांगताना 
कुणाची भीड बाळगलेली नाही. इंटरनेटच्या झपाट्याने बदलणाऱ्या तांत्रिक 
जगात आपण कालबाह्य झालेलो आहोत, याची पूर्ण जाणीव आहे. पण जे 
कालबाह्य नाही असे वाटले, तेवढे शब्दबद्ध केले. तरी वयाचा परिणाम म्हणून 
काही वार्धम्यसुलभ उणिवा लेखनात आढळतील. 

धर्माचा ऐतिहासिक अभ्यास म्हणजे आपण कसे घडत गेलो याचा 
शोध. पण आपण म्हणजे नेमके कोण? लेखकासमोर आहे ते महानगरीय 
जीवन व त्यातला नवमध्यमवर्ग. हा वर्ग सुखवस्तू असला तरी जात, भाषा, 
लिंगभाव व धर्म यांच्या विषमतेतून निर्माण झालेला आहे. मॉडर्न असल्यामुळे 
तो जातपात भेद मानत नाही. तरी सर्व क्षेत्रातील जातिव्यवस्थेची निर्णायक 
भूमिका, आवाहनक्षमता व उपयुक्तता त्याला पटलेली आहे. जागतिकीकरण, 
भांडवलशाही, नववसाहतवाद, राष्ट्रबाद व धार्मिक वेडाचार यांच्या विचारधारा 
परस्परविरोधी वाटल्या तरी आतून त्या एकमेकांना हातभार लावणाऱ्या आहेत. 
राजकारण त्याभोवतीच फिरते. हा वर्ग संख्येने प्रचंड असल्यामुळे त्याची 
परचेसिंग पॉवर लक्षणीय आहे. त्याच्यापुढे भरपूर विकल्प ठेवून प्रत्यक्षात 
सर्वच विकल्प संपविले जातात. त्याच्यावर रोमँटिसिझमचा प्रचंड प्रभाव आहे 
व तो नोस्टॅल्जियाने पछाडलेला आहे. म्हणून आठवणीतला गांव, 
आठवणीतल्या कविता, मेवाडचा इतिहास त्याला आकर्षून घेतात. निर्माता 
आणि निर्मिती या संबंधी तो गूढवादी असतो. स्वातंत्र्य ब सत्य हे धर्माचे रूप 
असून धर्मामुळेच नीती प्रस्थापित होईल, असे त्याला वाटते. 
` फलज्योतिषाला तो विज्ञानच मानतो. सांधिक योगासने, सण-वार, व्रत- 
वेकल्ये, यात्रा-जत्रा, मेळे, उत्सव, समारंभ यात त्याचा सहभाग असतो. एकत्र 
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जमल्याने आनंद निर्माण होऊन आनंदाचे इन्फ्लेशन तयार होते. हे सर्व 
पॉझिटिव्ह अँटिट्यूडचे लक्षण मानले जाते. एरवी तो बुद्धिमान व कर्तबगार 
आहे. विज्ञानवादी असला तरी अंधश्रद्धा निर्मूलनात उत्साह दाखवीत नाही. 
त्याला ते श्रद्धानिर्मूलन व पर्यायाने धर्मनिर्मूलन वाटते. मग ते आमच्याच धर्माचे 
का, असा प्रश्‍न पडतो. यातून सर्वच धर्मांना आपापला धार्मिक दुराचार 
करण्यास सूट देणारा सर्वधर्मसमभाव उभा राहतो. सद्गुरू, जगतगुरू, गॉडमेन 
यांचे फावते. पण - 

"Superstitions are not only products of backwardness but 
also the instruments to enforce stagnation and backwardness 
by resisting social progress." 

आणि प्रत्यक्षात धर्म म्हणजे तरी काय? 

Religion is a system of practices and beliefs resting on 
the assumption that the word is subject to the control of a 
supernatural force which can be influenced by prayer and 
sacrifice and in apprehended by faith as opposed to knowledge. 

- George Thomson 
भारतात भांडवलशाही तरी आहे काय, हा प्रश्‍न चिंतनीय आहे. 
भारतात खऱ्या अर्थाची भांडवलशाही नसून कुटुंबावर आधारित 

सरंजामशाही आहे. म्हणजे नात्यागोत्याची माया, अर्थात Crony Capitalism, 
जी चमचे पैदा करते. त्यामुळे जनतेच्या मालमत्तांवर कायदेशीर दरोडा घातला 
जातो. 

उत्पादन न करता फक्त देवधेवीच्या उद्योगावर कोट्यवधी रुपयांची 
संपत्ती साठविणारा व्यापारी सावकारापेक्षाही भयानक असतो, हे कर्मवीर 
भाऊराव पाटील यांनी फार पूर्वी ओळखले होते. सरंजामशाही व मध्ययुगीन 
धार्मिक व्यवस्था एकमेकांना सांभाळून राहतात. म्हणून पौराणिक धर्माचे 
पुनरुज्जीवन होते जे देशाला भूतकाळाकड़े खेचते. 

आपल्या आध्यात्मिक परंपरेबद्दल एक विचारवंत काय म्हणतो तेही 
पाहा - 

मराठीत ओरिजिनल फक्त संतांची अभंग परंपरा. या परंपरेतील 
फाजील आध्यात्मिक तळमळ, नको तितका मधुर भक्तिभाव, अनावश्यक 
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शरणभाव आधीच कच्च्या माणसाला पूर्ण ठिसूळ करून टाकतो, निर्भयपणे 
जगताना भक्तीचा अडथव्ग होतो. भक्तीने मानवी जीवनाचं होकायंत्र बिघडतं. 
स्वत:च्या माणूसपणाच्या मर्यादा वस्त्रासारख्या व्यवस्थित उलगडून: पाहता येत 
"नाहीत, ढुसर्‍्याच्याही बघता. येत नाहीत; एकदां मनात भक्तिभावाने घर केलं 
"क्री देवाच्या बरोबरीत माणसांबदलसुद्धा भक्ती वाटू ' लागते. भक्‍ती माणसाला 
आत्मज्ञान आणि परज्ञानापासून वंचित ठेवते. एक पाए 
~ विश्राम गुप्ते 
:~भक्तिमार्गाचाः अतिरेक झालेला असल्यामुळे: वरील: उतारा? विचारांना 
-जाग।।आणणास ठरवा. 7०! 570९ 
अशी ही धर्मजिज्ञासेची प्रस्तावना -येथेःसंपरविली:( पुस्तकः प्रकाशित 
होऊन वाचकांच्या हातात पडेपर्यंत बराच 'काळ' लोटेल. तोपर्यंत लेखक हयात 
असण्याची ' शक्यता. कमी: तसे, झाल्यास. वाचकांच्या -समोर।-असेलती फक्त 
“संहिता ब रोल बार्थची Death:०fAuth०7/ ही संकल्पना प्रत्यक्षात उतरलेली 
/७ या वयात अशा. प्रकारचे!" काम “ कुटुंबीयांच्या सहकार्याशिवाय! साकार 
झाले. नसते. त्यांच्याकडून होईल तेवढे त्यांनी केले. योग्य प्रकाशक लाभावा 
व हितचिंतक भेटावेत, ही भाग्याची : गोष्ट होय: अशा" लेखनाला संपादनाची 
गरंज़ असते, “ती “जबाबदारी प्रकाशकाने स्वीकारुली.!'याः कामाने! जिवंतपणे 
जगण्याची ऊर्जा पुरविली: याखेरीज अन्य काही करणेः शक्य नंब्हतेः म्हंणून 
यात्त मन रमविले व स्वानंद शोधला 
- यशवंत रायकर 
३ ऑगस्ट २०१४ 
ज्ठाणे 


आपण गुलाम आहोत ही जाणीव जो कंठोरपणे स्वीकारतो । 


तो गुलामगिरीतून युक्‍त होतो; | 
| = नेल्सन मंडेला 
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गरि घ्री जनकः एखकश्णष्क्ो 


धर्म म्हणजे काय? 


+ शह 2) - 





धर्म म्हणजे काय हा प्रत्येकाच्या जिव्हाळ्याचा, परिचयाचा ` असूनही 
गहन, गूढ प्रश्‍न आहे. धर्माचे क्षेत्र सर्वाना माहीत असते. धर्मसंस्थापक, त्याची 
शिकवण, पवित्र ग्रंथ; त्यावरील टीका-भाष्ये, पूजा-प्रार्थना, साधु-संत, सिद्धी, 
प्रतीती; पाप-पुण्य, अंतिम सत्य, सृष्टीची निर्मिती हे सर्व त्यातः मोडते. जे जे 
मंगल; पवित्र) पूज्य ते धर्मात-पाहिले जाते; जे वाईट असेल ते दुसऱ्या-धर्मात 
किंवा. ' ज्यांना: खरा "धर्म समजलाच नाही; '' त्यांचे: ठायी “दिसू लागते. 
सर्वसाधारणपणे सुशिक्षितांनाः' धर्माचा' हाच अर्थः अभिप्रेत असतो; ` पण 
त्याचबरोबर परलोकाच्या 'नावे-इहेलोकाचा' कारभार! पाहणारी- ती एक सत्ता 
आसतेः त्यामुळे एक :सामोजिक-सांस्कृतिक' घटित 'म्हणूनही तिचा अभ्यास 
+करावाञ लागतो; याची - पुरेशी 'जाणीव नसतेः धर्माच्या किमान ८० व्याख्या 
केल्या गेल्या आहेतः त्याचे दोन प्रकारात विभाजन करता येईल. एक : निर्मळ, 
निष्कपट, परोपकारी वृत्तीचे आचरणः असणारी ,:दया-क्षमा=शांती ही मूल्ये 
ऽजषणारी- आणि त्यांचा प्रसारः करणारी थोर माणसे! दोन : आत्मा; परमात्मा, 
मृत्यूनंतर चे जीबनः अशा संकल्पनांवर, आधारित हितसंबंधांचा समुच्चय. या 
दोन्ही दृष्टिकोनातूनः धर्मतया घटिताचा परिचय असणे सुशिक्षितांना आवश्यक 
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आहे. म्हणून 'अधातो धर्मजिज्ञासा” या प्रस्तुत पुस्तकातून धर्माशी निगडित 
वेगवेगळ्या पैलूंवर ऐतिहासिक-सांस्कृतिक दृष्टिकोनातून विचारमंथन केले 
आहे. 

'अथातो धर्मजिज्ञासा' या शीर्षकाची स्फूर्ती बादरायणाकडून घेतली 
आहे. बादरायणाची धर्मसूत्रे इ.स.पू. २०० ते इ.स. २०० या कालखंडातील 
मानली जातात. 'अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” ही त्याच्या उत्तरमीमांसेची म्हणजे 
वेदान्ताची सुरुवात होय. वैदिक कर्मकांडाची अर्थात पूर्वमीमांसेची कर्मजिज्ञासा 
विशद करून झाली. त्यामुळेच यापुढे (अथ + अतः = अथातो) ब्रह्मजिज्ञासा 
घेऊ असे बादरायण म्हणतो. वेदान्तात सांख्यांच्या पूर्वमीमांसेचे खंडन केलेले 
आहे. तरी पूर्वमीमांसा तो धिक्कारत नाही. जुने काही होते म्हणूनच त्याचे 
खंडन करताना नवी उंची गाठली गेली, याची त्याला जाणीव आहे. प्रस्थापित 
ज्ञान समजून घेतल्यावर त्यातील उत्तरांनी समाधान न झाल्यामुळे विचारवंतांनी 
जिज्ञासेची कास धरली व ज्ञानात क्रांती घडवून आणली. प्रत्येक सुजाण 
माणसालाही याच मार्गाने आपली प्रगती साधता येते; कारण वाचन हे सुद्धा 
निर्मितीक्षम (क्रिएटिव्ह) असू शकते. जे पूर्वी निरखले, अनुभवले, ऐकले, 
वाचले याचा स्वत:पुरता वेगळा साक्षात्कार घडवू शकते. 

हेच सूत्र डोळ्यासमोर ठेवून (अथातो ज्ञानजिज्ञासा' या शीर्षकाखाली 
प्रथम 'नवशक्ती'त लेख लिहिले. याच परिप्रेक्ष्यात हाताळलेले काही नवे विषय 
व नव्याने हाताळलेले जुने विषय - “लोकप्रभा? साप्ताहिकात व महाराष्ट्र 
टाइम्समध्ये प्रसिद्ध झाले. त्यात सुधारणा करत (अथातो ज्ञानजिज्ञासा' - भाग 
१ व भाग २ (मॅजेस्टिक प्रकाशन) पुस्तकरूपाने प्रसिद्ध झाले. भाग दोनच्या 
प्रस्तावनेत सदर शीर्षकाची पूर्वपीठिका सांगितलेली आहे. 

वरील उद्योग करीत असताना धर्म हा विषय या ना त्या कारणाने 
वारंवार हाताळावा लागला, म्हणून धर्माच्या विविध पैलूंबर नव्याने लेख लिहून 
काढले. ते सर्व प्रहार” दैनिकाच्या सौजन्याने त्यांच्या साप्ताहिक सदरात प्रसिद्ध 
झाले. त्यातून या पुस्तकाचा जन्म झाला. 

निवडलेले विषय अभ्यासक्रमातील कोणत्याही एका विषयावरचे 
नाहीत. ते अनेक ज्ञानशास्त्राचे सामायिक क्षेत्र आहे. येथे प्रश्‍न भिन्न क्षेत्रांतील 
विविध ज्ञानशाखांचे संबंधित विषयांशी असलेले निष्कर्ष समजून घेऊन त्यांचा 
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योग्य जागी वापर करण्याचा असतो. विषय धर्माशी संबंधित असले तरी 
त्यामागे विज्ञान, तत्त्वज्ञान, साहित्य, कला, तंत्रज्ञान व त्या सर्वांच्या मागे पुन्हा 
त्या त्या वेळचे राजकारण, समाजकारण, अर्थकारण व अज्ञानसुद्धा असते. 
म्हणून जसे विज्ञान म्हणजे विज्ञानाचा इतिहास, ज्ञान म्हणजे ज्ञानाचा इतिहास 
तसेच धर्म म्हणजे सुद्धा धर्माचा इतिहास असतो. 

मानवी मने आपापले पूर्वज्ञान व पूर्वानुभव यांची गुलाम बनलेली 
असतात. वेगळ्या विचाराला तेथे प्रवेश नाकारला जातो; पण ज्ञान व अनुभव 
कितीही समृद्ध झाले तरी अपूर्णच राहतात. सत्य हे एकच नसते, परस्परविरोधी 
सत्ये एकत्र वास करत असतात. त्यांना मनात जागा करून दिली तर मन मोठे 
होत जाते व परमसहिष्णुतेला पर्याय नसल्याचा एक वेगळा साक्षात्कार होऊ 
शकतो. या दृष्टीने धर्मजिज्ञासेवरील हा लेखनप्रपंच लोकशिक्षणाला हातभार 
लावील, अशी आशा आहे. 

The general run of Hindus, treat scientific education 
merely as the acquisition of a skill, and never as a discipline for 
the mind or as a philosophy of life. Therefore, in the Hindu 
student of science the general mental life and the learning of 
science run in separate channels. 

- Nirad ८. Chaudhuri, 965 
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प्रकरण २ 


लागग मिशिः 


धर्माची विधायक बाजू "= ¦ 
| गिणक्ल छा क्नुएक्ठा 
धर्म ही परलोकाच्या नावाने इहलोकाचाःकारभार पाहणारी>सत्ताउअसतेः 
धर्मसत्ता; राजसत्ता त्र अर्थसत्ता परस्परांचे-हितसंबंधजपतातः धर्म अंतिम सत्य 
गवसल्याचा दावा करतो. जे. 'कृष्णमूर्ती म्हणतांत, ट्रिथाइज अयाथलेस लँड! 
ट्रथ "कॅनॉट नी ' ऑर्गनाइज्ड... "द? पीपला हू से दे. बिलीव्ह इनएगॉङ हवी 
डिस्ट्रॉयड्‌ हाफ द वर्ल्ड,” असं बरंच: काही, वाचलं को; 'आपणःबुचक्कळ्याल' 
पडतो. म्हणून धर्म या संस्थेची विधायक बाजू' प्रथम! समजून घेतली ' पाहिजे: 
माणसाला!!!" त्याच्य़ा 7 रानटी 
अवस्थेतून बाहेर 'काढण्याचे "पहिले" श्रे 
धर्माकडे ., जाते. \ त्याला: मर्यादापालन, 
५५७ मीतिनियम, व-अनुशासित सामूहिक,जीवन, 
5१॥जगण्याचेःपहिले, धडे ८ धर्मानेन्न। दिले!) 
।०>धर्मामुळेचः ज्ञान: व तत्त्वज्ञान सांचा.5उदयः 
झाला. वैचारिक: मंश्चनाची 'सुरुवात-झाली:. 
विचाराला शिस्त लागली. 
'मीमांसाशास्त्राच्या युक्तिवाद पद्धतीमुळे 
मनाला लागलेली शिस्त आपल्याला 
वकिली करताना उपयोगी पडली', असे लोकमान्य टिळक म्हणत. आदिम 
समाजांचेही एक तर्कशास्त्र होते. मिथ्यकथांतून ते जपले गेले. सूर्य व चंद्र 
मानवजातीचे प्राचीनतम देव; पण त्यातील कोण पुरुष व कोण स्त्री, हे 
वेगवेगळ्या 'समाजांनी आपापल्या तर्कशास्त्रानुसार ठरवले. अरुणाचल 
प्रदेशातील काही जमाती सूर्याला स्त्री व चंद्राला पुरुष मानतात. त्याला कारणही 
बिनतोड. स्त्री भित्री असते, ती रात्री एकटी बाहेर पडू शकत नाही; पण पुरुष 
मात्र रात्रीचा एकटा भटकू शकतो. म्हणून दिवसा फिरणारा सूर्य हा स्त्री आणि 
रात्री एकटा बाहेर पडणारा चंद्र हा पुरुष. 
शिवाय धर्मशास्त्राच्या अभ्यासकांच्या मेहनतीमुळेच धर्म या सामाजिक 
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संस्थेचा; विज्ञानाचा, ज्ञानाचा व मानवी संकल्पनांचा इतिहास उभा करणे शक्‍य 
झाले. अर्थात ज्ञान; तत्त्वज्ञान आणि अज्ञान यांची पाळेमुळे ती ज्या परिस्थितीत 
उदयाला येतात, त्यात दडलेली असतात. त्यांना त्या त्या स्थलकालाच्या मर्यादा 
असतात; म्हणून धर्मशास्त्राचे योगदान “आजच्या संदर्भात तपासून पाहावे लागते. 
>) 'चेतन्यवाद :( स्पिरिच्युऑलिझम्‌) आणि जडवाद (मटेरिऑलिझम)- हे 
नेंहमीच्यां बापरातले शब्दप्रयोग धर्मानेच दिले. जीवसृष्टीची उत्पत्ती कशी झाली 
हाः मूळ! प्रश्‍न: ही (सृष्टी कोणी निर्माण केली; -तर परमेश्वराने. 'का, तर त्याला 
तसे वाटले म्हणून. ती त्याची लीला होय: म्हणजे 'इच्छेतून सृष्टीची ' निर्मिती 
झाली, असे मानणे ।-हा- चेतन्यवाद अर्थात स्पिरिच्युऑलिंझम्‌.!"पण या 
जडसृष्टीतूनच' सचेतनः सृष्टीः निर्माण झाली: असे'मानणारा तो, जडवोद अर्थात 
मटेरिअॅलिझम: जडवाद; निरीश्वरबाद, इहवाद हे फार पूर्वीपासून होते; 'पण'ते 
तर्क >बः अनुमानः यावर आधारलेले: होते; लेफ्टिस्ट आणिः राइटिस्ट या 
संकल्पनासुद्धा -मुळातः धमनिच दिल्या. जे प्रस्थापित आहे, प्रतिष्ठित आहे.ते 
योम्यं-आहेः न्याय्य-आहेः 7 ब्हॉट'इज, इज राइट''असे मानणे हा उजवा विचारं; 
पणःसत्यशोधन करताना एखादी पवित्र मानली. गेलेली संकल्पना किंवा पूज्य 
व्यकती. आङे येत असेल: तर तिला: बाजूला ' सारण्याची मनाची तयारी म्हणजे 
डावा बिचार. जनुकरूपाने या - दोन्ही ' प्रवृत्ती, माणसाच्या. मनात 'कमी-अधिक 
प्रमाणात कार्यरत असतात. म्हणून वागण्यात विसंगती निर्माण होतात. प्रायोगिक 
बिज्ञानोच्या प्रगतीबरोबर चैतत्यंबाद 'सत्यशोधनाच्या बैज्ञानिक कसोटीवर टिकते 
नाही; पण संस्काररूपाने अमर राहतो 
डावी विचारसरणी म्हणजे देवधर्म न मानणारे कम्युनिस्ट, असा अर्थ 
आता राहिलेला नाही. विसाव्या शतकात या विचारसरणीनेसुद्धा वेगवेगळ्या 
मानवतावादी वाटा शोधून काढल्या. त्यांचे सार थोडक्यात असे मांडता येईल 
- माणूस ही देवाची खास लाडकी जमात नव्हे. ्राणीजगताचा तो केवळ एक 
सदस्य आहे, स्वामी नव्हे. तसेच माणसाला लाभलेली बुद्धी ही देवाने त्याला 
दिलेली देणगी नसून उत्क्रांतीत त्याने प्राप्त करून घेतलेली उपलन्धी आहे. 
डाव्यांचा देवाला विरोध नाही; पण देव ही संकल्पना व्यक्तिनिष्ठ 
(ऽ७७।९८।९) आहे. कुणालाही आपला देव दुसऱ्यावर लादता येणार नाही. 
माणूस हा आपण धरून चालतो तसा रॅशनल प्राणी नाही. तो मिथके-प्रतिके 
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बनवणारा, त्यांना पूजणारा, दुसऱ्याच्या प्रतिकांचा तिरस्कार करणारा व 
त्यासाठी हिंसेवर उतरणारा प्राणी आहे. तो अपूर्ण आहे. श्रद्धा व बुद्धी ही 
दोन्ही त्याची आयुधे आहेत. त्यांचा सदुपयोग व दुरुपयोगही तो करू शकतो. 
निसर्गाचे कवींनी रंगवलेले रम्य चित्र खरे असले तरी ते काळाच्या एका 
छोट्याशा तुकड्यावरचे वर्णन होय. निसर्ग आपली माता आहे; पण ती किती 
निष्ठुर आहे, तिला कुणाचीच करुणा नाही, याचे भान या कवींना नाही! मानवी 
अस्तित्व हेतूहीन (ए७।००७९।७७७) आहे, विवेकशून्य (७05५0) आहे, या 
वास्तवापासून पलायन करता येत नाही. 

पण हे विदारक सत्य माणूस पेलू शकत नाही. त्याला मृत्यूचे भय 
असते आणि मृत्यू नको असतो म्हणून तो अमरत्वाच्या शोधात असतो. 
आपल्या एकलेपणात ब दु:खात त्याला देवाचा मोठा आधार असतो. मृत्यूनंतर 
सर्व काही संपत नाही. त्यानंतरसुद्धा आशा आहे, असे सांगणारा परलोक 
त्याची भावनात्मक गरज आहे. त्या श्रद्धेच्या आधारे तो निकोप, सदाचारी 
जीवन जगत असेल तर त्यात वाईट काय; वैफल्यग्रस्त, दुःखी जीवन 
कंठण्यापेक्षा ते केव्हाही चांगले, असे मानणारे डावे विचारवंत स्वतः 
परलोकवादी नाहीत. फक्त त्यांना धर्मशास्त्रज्ञ-पुरोहित यांची अधिकारशाही 
मान्य नाही. कोणत्याही प्रकारच्या हुकूमशाहीच्या विरोधात ते. उभे ठाकतात. 
म्हणून परमात्मा, परलोक, मृत्यूनंतरचे जीवन यांकडे उदार व सहिष्णू 
दृष्टिकोनातून पाहण्याचा धडा ते कडव्या बुद्धिवाद्यांना देतात. अशी ही 
डावीकडूनही दिसणारी धर्माची विधायक बाजू. 
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प्रकरण ३ 
जेम्स फ्रेझर 


पवित्र धर्मशास्त्र अर्थात 7/९०/०9) बाजूला सारून धर्माचा एक 
सामाजिक-सांस्कृतिक घटित म्हणून अभ्यास करता येतो आणि त्यातूनच 
धर्माचे खरे स्वरूप कळू शकते, हे जेम्स जॉर्ज फ्रेझर (१८५४-१९४१) या 
स्कॉटिश अभ्यासकाने दाखवून दिले. एरवी धर्माचा अभ्यास म्हणजे 
धर्मसंस्थापक, त्याची शिकवण, पवित्र 
ग्रंथ, त्यावरील टीका-भाष्ये, पंथोपपंथ, 
साधू, संत यांचा अभ्यास असतो. या 
विषयाचे सुतोवाच पुस्तकाच्या पहिल्या 
दोन प्रकरणांत केले आहे. आता 
सामाजिक, सांस्कृतिक व राजकीय 
दृष्टिकोनातून धर्माचा अभ्यास कसा 
होतो, ते पाहू. 

धर्म ही अधिकार गाजवणारी 
संस्था असते. परमेश्वर, सृष्टीची निर्मिती, 
अंतिम सत्य, मुक्‍ती, परलोक, सिद्धी- 
चमत्कार, हे क्षेत्र असलेल्या धर्माने आपल्या अनुयायांसाठी काही श्रद्धा, रूढी, 
चालीरीती बंधनकारक करून ठेवलेल्या असतात. इहलोकात पाप काय, पुण्य 
काय, नैतिक काय, अनैतिक काय हे स्वतंत्र बुद्धीने ठरवण्याचा अधिकार 
श्रद्धाळूंना नसतो. त्यांचे उल्लंघन करणाऱ्यास धर्मबाह्य (जातिबाह्य, ग्रामबाह्य) 
करून त्यांचे जिणे धर्म अशक्य करून ठेवतो. आपण पापी आहोत, असे मनात 
भरवले गेल्यामुळे भयग्रस्त झालेले लोक शरण येतात. मग त्यांच्यावर सत्ता 
गाजवता येते. धर्मसत्ता, राज्यसत्ता व अर्थसत्ता यांचे नेहमीच साटेलोटे राहिलेले 
आहे. म्हणून वरवर वाटतो तसा धर्म सोज्वळ व निरुपद्रधी नाही. असहिष्णुता, 
तिरस्कार, धार्मिक वेडाचार, नरसंहार हीसुद्धा धर्माचीच देणगी आहे. असे 
असले तरी धर्माला धिक्कारून परमेश्वराला रिटायर करा, असे सांगून प्रश्‍न 
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सुटत नाहीत, ते धर्म या घटिताचे अनाक़लन होय. म्हणून निदान सुजाण 
माणसांना तरी धर्माचे खरे स्वरूप ओळखण्यासाठी फ्रेझरच्या कार्याचा परिचय 
असावा 

फ्रेझरची पार्श्वभूमी प्रॉटेस्टंट. शिक्षण ग्लासगो व केंब्रिज येथे झाले 
प्लेटोच्या तत्त्वज्ञानावर त्याने डॉक्टरेट मिळवली. वकिलीची परीक्षा -पांस होऊन 
त्याने वकिली! केली नाही. केंब्रिज येथेच; त्याचां विकासः झाला: अन्य 
विद्यापीठांनीही त्याचा सन्मान केला. शासनाकडून! नाइटहुङ मिळालेः>तो- सर 
झाला: दिव्यकथा म्हणजे मिथस्‌ व धार्मिक विधी यातील प्रस्स्परसंबंध हा 
त्याच्या. आवडीचा विषय होता. त्याच्या: ध्यास घेऊन त्याने- प्रचंड कामः केले! 
त्यातून 7९ ७०।०९॥ 800॥ हा दोन खंडाचा ग्रंथ १८९० मध्ये प्रसिद्धःकेलाः 
आदिम समाजांचे पंथ, धार्मिक बिधी, मिथ्यकथा'खिश्चन*धर्मात कशा उतरल्या; 
हे त्यात दाखवून दिले. मग त्याची व्याप्ती. ब़ाढबून जगभरातून-माहिती गोळा 
केली आणि १९१५ साली त्याच ग्रंथाची बारा खंडी तिसरी आवृत्ती-काढली: 
१९३६ साली तेरावा खंडही जोडला. १९२२ साली 7/€-6०/९n Bough 
ची एक संक्षिप्त आवृत्ती काढण्यात आली होती: ते काम ख़ास करून त्याच्या 
पत्नीने केलेले होते. चर्चला झोंबणारा काही भाग त्यातून वगळण्यात आला. 
१९३० नंतर फ्रेझरला हळूहळू अंधत्व येऊ लागले. तो व त्याची पत्नी कृतकृत्य 
जीवन जगून एकाच दिवशी (७ मे १९४१) काही: तासांच्या. अंतराने मरण 
पावले. एक सुदैवी योगायोग. - [ 

धर्माचा असा अभ्यास करणारा फ्रेझर 'हा' पहिला: संशोधक . नव्हता 
त्याच्या कामात उणिवा होत्या, चुका होत्या; पण त्याची दिशा चुकलेली नव्हती; 
आदिम समाजातील जादूटोण्यातून प्रस्थापित (धर्म आणि या धर्मातून विज्ञान 
उदयास येतात, हा त्याचा सिद्धान्त टिकला नाही; विज्ञान मानवाचे सर्वः प्रश्न 
सोडवणार, या भ्रामक आशावादावर तो आधारलेला. होता; पण दिव्यकथा 
आणि धार्मिक विधी यांचा तपशीलवार शोध त्यानेच प्रथम घेतला! त्याने स्वतः 
फील्डवर्क _ केले नाही; पण जगभरातील खिस्ती जाणकारांना 'प्रश्‍नाबल्या 
पाठवूनः मिळालेल्या सामुग्रीची त्याने संगती लावली. त्यामुठे धर्मांची विविधता 
व साम्यस्थळे जगापुढे, आली: धर्मालाच अंतिम सत्य-कळते,-या'श्रद्धेलाःतडा 
गेला: 786 600७४ 8०८ हे शीर्षक खिस्तपूर्व पहिल्या! शतकातील रोमन 
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कवी' व्हर्जिल याच्या 76/0 या *लॅटिंन काव्यातून घेतलेले..आहे. 7#6 
Golden 8०0॥७॥ म्हणजे. स्वर्गातल्याः सोनेरी बनराईतील झाडाची एक फांदी: 
तिचा'वापर करून गादीवर असलेल्या राजाची: हत्या करून दुसरा उमेदबारः 
राजा''बनतो. ही हत्येची, परंपरा तशीच पुढे चालू राहते: पिता+पुत्र। संघर्ष हा 
जीवशास्त्रीय आधार असलेला सत्तासंघर्ष असतो आंणि आदिमे रानटी अवस्थेतः 
बापाची. हत्याः करूनच मुलगा; टोळीचा | प्रमुख बनत असे. असा 2//707४/8/ 
॥॥॥/&/ चा तार्किक सिद्धान्त मांडणाऱ्या फ्रॉइडला ए#७ 60/467 85पक्क हे 
त्याचे प्रतीके म्हणून 'खूप' भावले. (उमंग ३ पहा.) 

तसे: पाहिले! तर फ्रेझर हा विशिष्ट काळाची निर्मिती. होता. त्याला: 
अनुकूल असे-बौख्धिक'वातावरण!आधीपासूनः तयार होता आले होते . फ्रेडरिक 
निल्शेने' _ पाश्चिमात्य नीतीच्या! संकल्पनाचीः'' पाळेमुळे. खणून काढली. 
उत्क्रांतिवादाचा प्रामाणिक अर्थ लावला. आजपर्यंत जे प्रवित्र मानले : गेले; ते 
पुन्हा-नव्याने' तपासून पाहावे लागणार; याची'जाणीव 'करूनः दिली. त्यात 
आणखी एक भर पडली ण} ठी 

मेंडेल (१८६५मध्ये) ब डार्विने7(१८५९१८७१ !या काळात)" याः 
परस्परांना अज्ञात असलेल्या संशोधकांनी नव्याने एकत्रित शोध लावला. त्यातून 
विसाव्या शतकाच्या सुरुवातील उत्क्रांतिवाद एक नवा पॅराडाइम बनला. 
पॅराडाइम म्हणजे मानवी अस्तित्वाचा आणि माणसाच्या जीवनाचा अर्थ 
लावण्याचा (म्हणजे ते अर्थपूर्ण करण्याचा) व्यापक बौद्धिक संदर्भ. त्यातच 
सिग्मंड फ्रॉइडने सुप्त मनाच्या अभ्यासाचे नवे दालन उघडले. 70te/mn and 
7०० (१९१३) या पुस्तकाद्वारे आदिम समाजांची कुलचिन्हे व शापसदृश 
निषेध यात आपल्या सुप्त मनाची पाळेमुळे दडलेली असतात, असा सिद्धान्त 
मांडला. त्यामुळे एकोकडे फ्रेझरने त्यापासून स्फूर्ती घेतली तर दुसरीकडे 
मानसशास्त्र व जीवशास्त्र यांचा निकटचा संबंध सिद्ध करण्यासाठी फ्रॉइड 
फ्रेझरकडे वळला. 

याच्या पुढचे पाऊल टाकले ते कार्ल युंग या स्विस डॉक्टरने. त्याला 
धर्म या संस्थेचा फ्रॉइडसारखा तिटकारा नव्हता. त्याच्या मते मानवी मनाचे 
तीन प्रमुख स्तर असतात. 075/०५5 म्हणजे जाणिवेचा अर्थात जागृत 
मनाचा सर्वात वरचा स्तर होय. त्याच्या खाली दुसरा Personal 
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Unc0n56/0८5 म्हणजे व्यक्तिगत नेणिवेचा स्तर. त्यात बालपणापासूनचे सुप्त 
संस्कार दडलेले असतात. तिसरा सर्वात खालचा Collective Unconscious 
म्हणजे सामूहिक नेणिवेचा स्तर. त्यात आदिमानवापासून आलेल्या अनुवांशिक 
संस्कारांच्या अवशेषांची अडगळवजा साठवण असते. म्हणूनच माणसाच्या 
मनावर विचार, विवेक, संस्कार, अहंकार व विकार एकाच वेळी कमी- 
अधिक प्रमाणात कार्यरत असतात. त्यातही कोणती प्रेरणा उचल खाईल, यावर 
माणसाची त्यावेळची कृती अवलंबून असते. हेच थोड्या वेगळ्या शब्दांत 
सांगायचे तर युंगने मानवी मनात उत्खनन करून त्याची आर्किऑलॉजी 
शोधली, तर फ्रेझरने याच मनाने उभारलेल्या अमूर्त इमारतींचे आर्किटेक्चर 
अभ्यासले. दोघांनी माणूस हा स्वप्ने पाहणारा व स्वप्नांवर जगणारा प्राणी 
आहे, हे दाखवून दिले. माणसाला माणसाची ओळख करून दिली अन्‌ 
ज्ञानाचा इतिहास घडवला. 

(आपल्याकडे अधूनमधून जगबुडीची अफवा पसरते. तिच्यावर 
विश्वास ठेवणारेही आढळतात. याचे कारण प्राचीनतम परंपरेने प्रलय ही 
संकल्पना आमच्या जनुकातच रुजवली आहे.) 


२६ - अथातो धर्मजिज्ञासा 





प्रकरण ४ | 
मोक्षमुल्लर भट्ट अर्थात्‌ मॅक्समुल्लर 


मॅक्समुल्लर (१८२३-१९००) । | 
या जर्मन विद्वानाने एके ठिकाणी 
मोक्षमुल्लर भट्ट अशी सही केलेली आहे. 
आपल्या संशोधनक्षेत्राशी तो किती | 
समरस झाला होता, हे त्यावरून दिसून 
येते. तरी ओरिएंटॅलिझमचा हा 
प्रकांडपंडित एक विवाद्य व्यक्तिमत्त्व 
होते. जितका प्रशंसेचा धनी ठरला |$ 
तितकाच टीकेचे लक्ष्य बनला. तो ॥ 
काळाचे अपत्य होता, तसाच काळाच्या 
पुढे होता; पण आपल्या अभ्यासाबरोबर 
तो घडत गेला. त्याने आपल्या आधीच्या 
बऱयाच चुका नंतर मान्य केल्या. खरा सत्यशोधकच असे करू शकतो. प्राचीन 
भाषेच्या अभ्यासातून तो विचारी मनाची सुरुवात कशी झाली, याचा शोध घेऊ 
लागला. मानवी मनाचा प्रागेतिहास उभा करणे, हे त्याचे उद्दिष्ट बनले. 
मानवाचा खरा इतिहास म्हणजे त्याच्या धर्माचा इतिहास होय, या मौलिक 
निष्कर्षापर्यंत तो पोहोचला. तुलनात्मक धर्म व दिव्यकथा (Comparative 
Religion and Mytho/09y) यांच्या अभ्यासाचा मार्ग त्याने खुला केला. हेच 
कार्य नंतर जेम्स फ्रेझरने पुढे नेले. धर्माची विविधता व साम्यस्थळे जगाच्या 
पुढे आणली. 

तरी मॅक्समुल्लर प्रॉटेस्टंट खिश्चन होता. ल्युथरला देवासमान मानणारा 
होता. त्याची ही श्रद्धा अखेरपर्यंत अबाधित राहिली. जर्मनीत एकेकाळी ३५० 
छोटी-छोटी राज्ये होती. पेकी एकात मॅक्समुल्लरचा जन्म झाला. या छोट्या 
राज्यांखेरीज प्रशिया, सँक्सनी, बव्हेरिया ही मोठी राज्ये होती. १८७१ साली 
बिस्मार्कने प्रशियाच्या नेतृत्वाखाली त्यांचे एकीकरण केले. इंग्लंडमध्ये 
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प्रशियाचा राजदूत म्हणून काम करीतःअसणाऱ्या बुन्सेन याने मॅक्समुल्लरला 
ऑक्सफर्ड येथे आणले ते १८४८ साली. ऑक्सफर्ड हे तेव्हा खिस्ती 
चमत्काराँबरे विश्वास न ठेवणारे, 'धर्मश्रेद्धांना धक्का देणारे, केंद्र होते 
मॅक्समुल्लर स्वत: या वादापासून दूर राहिला; पण त्याच्या संशोधनामुळे चर्च 
व धर्मशास्त्र यांबद्दलचे संशय त्याच्या 'मनात घर करू लागले; 

पॅरिसला असताना त्याची द्वारकानांथ टागोर ' यांच्याशी भेट झाली. 
द्वारकानाथ हे रवींद्रनाथ टागोरांचे आजोबा. त्यांनी“मॅक्‍्समुल्लरला*सांगितलेकी 
जे अनाकलनीय आहे, त्याचे ज्ञान पाश्चिमात्यांहतके भारतात : होतेच; पण 
त्यावरचे चिंतन कितीतरी पटीने अधिक सखोल होते. प्राचीन भारतावर''लक्ष 
केंद्रित करण्याची प्रेरणा त्याला यातून मिळाली: धर्माचा उगम” ब विकास 
समजून घेण्यासाठी भारतातील प्राचीन धार्मिक वाङ्मयाचा जसा उपयोगः होतो 
'तसा अन्य कोणत्याही देशातील सामग्रीचा होतेः नाही; हे!त्यालाःकळून चुकले 
देवक तुलनात्मक अभ्यासातून हे दिसूनयेते. म्हणून ऋग्वेदापासून 
ः | ' केली. तेव्हा :क्रग्वेदाची, एकही आवृत्ती उपलब्ध 
नव्हती. कोलब्रुकने १८०५ मध्ये आधुनिक पद्धतीने वैदिक वाड्मयाचाःआढावा , 
घेतला. नंतर १८३८मध्ये फ्रेडरिक ऑगस्ट: रोसेनने लॅटिन भाषांतरासह 
ऋग्बेदाचीः एकः आवृत्ती ' काढली; संशोधनासाठी ती- पुरेशी नव्हती. “म्हणून 
पुढील' पंचवीस वर्षे (१८४९-१८७४ ) त्याने ऋग्वेदोला ब्राहून घेतले बसंपूर्ण 
ऋग्वेद 'प्रसिद्ध केला. असामान्य चिकाटीच्ेः हें दुर्मीळ: उदाहरण आहे. १८४४४ 
सालौ त्याने .हितोपदेशही प्रकाशित केलाःहोता. "5: 7 छ गला 

पाश्चिमात्य जगात ` संस्कृतच्या-अभ्यासाचाःःपायाः जर्मनीने घातलों 
Leipzig येथे 8/6८/8७ हा संस्कृतचा. प्राध्यापक। "होता... त्याच्या 
मार्गदर्शनाखाली' मॅक्‍्समुल्लरनेसंस्कृत व्याकरण शिकायला ससुरुवात्त केली व 
क्रग्वेदापर्यंत मजल मारली. वेद म्हणजे आर्यांचे बायबल असल्याची समजूत 
ऋग्वेदाचा शोधः लागण्याआधीपासूनः “जेर्मनीतः रूढ होती. जर्मन तत्त्वज्ञ 
इमॅन्यूएल' कान्त (१७२४-१८०४) वो ऋग्वेद या दोहोंचा 'प्रभाव विद्ठज्जनांवर 
होता: बुद्धी ही केवत्ठ वैज्ञानिक नसते; तर! तत्त्वज्ञसुद्धा “असते. म्हणून सत्य 
जाणण्यासाठी बिज्ञान“बः तत्त्वज्ञान दोन्ही-लागतात; असे 'सांगणाऱ्याः 'कान्तने 
श्रद्धांना बौद्धिक निकषांवर _तपासून पाहिले: मॅक्समुल्लरनेही तेच- केले: धार्मिके 
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'आदेशांचे पालन करणे चुकीचे; पण धर्म त्याज्य होत नाही, हेच सूत्र पाळले. 
“सर्व धर्मांच्या अभ्यासामध्ये स्थलकालबद्धतेचे ऐतिहासिक निकष त्याने लावले. 
'तो म्हणे; "/ want fo उ66 what has been in order to understand 
#85” यात मॅक्समुल्लरचे योगदान ब त्याच्या मर्यादा सामावलेल्या आहेत. 

आत्ता काही वर्तुळात मॅक्समुल्लर रागाचे लक्ष्य का: ठरला ते पाहू. 
सुरुवातीपासून त्याचे मत असे होते की, हिंदू धर्म (B78hmanisr)' मृतप्राय 
"झालेला असून तो सुधारणे शक्य नाही, म्हणून त्याची जागा खिस्ती धर्मानि 
छ घेतली पाहिजे. सेंट पॉलच्या काळात रोम व 
। ग्रीस, खिस्तभूमी होण्यासाठी जेवढे तयार झाले 
| | „होते, त्याहीपेक्षा इंडिया अधिक पक्व झालेला 
आहे; असे विधान त्याने १८५६ मध्ये केले होते. ९ 
(उत्तरकाळात त्याने भारतातील धर्मसुधारणांबर 
आशा केंद्रित केली.) आधुनिकता व खिस्ती 
धर्म यांची सांगड पक्की झालेली असल्यामुळे 
त्याला तसे वाटले असेल तर ते क्षम्य होय. 
त्याच्या काळाच्या पार्श्वभूमीचरच त्याला पाहिले 
पाहिजे. पंडिता रमाबाईंनी याच काळात इंग्लंडचा प्रबास केला (१८८३). 
धर्मसुधारणेला- वाहून घेतले व खिस्ती धर्म स्वीकारला: 

बुसेन्स याने मॅक्समुल्लरला इंग्लंड येथे आणले याचा उल्लेख वर 
येऊन गेला आहे; पण त्याची निवड का केली? ज्याचे संस्कृतचे व वेदांचे 
ज्ञान सखोल आहे व भारतातील धर्मांतराच्या कामासाठी ज्याचा अप्रत्यक्षपणे 
उपयोग' होऊ शकेल, असा' माणूस म्हणून बुसेन्सने मॅक्समुल्लरची निवड 
केली. -जर्मन राष्ट्रवाद ब्रिटिश राष्ट्रवाद यांना जोडणारा तो: सेतू वाटला. 
सामायिक 'हेतू धर्मप्रसार: त्यासाठीच मॅक्समुल्लरने. हे काम स्वीकारले, हे खरे ! 
आहे: | 





हिंदूंमध्ये। फाटाफूट निर्माण करणे व समाजाला एकत्र ठेवणाऱ्या 
घटकांबद्दल अनादर उत्पन्न करणे, या हेतूने मॅक्समुल्लरने सिद्धांत लोकप्रिय 
केले, हा दुसरा. आरोप. युरोपीय, इराणी व संस्कृत या भाषागटाला इंडोजर्मन 
म्हणत. त्याजागी! इंडोयुरोपीय (॥८) ही संज्ञा रूढ केली: तसेच. आर्यन हा शब्द 
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वंश या अर्थाने प्रचलित केला. १८६० ते १८९० या पहिल्या तीस वर्षात त्याने 
आर्यन ही संज्ञा वंशदर्शक म्हणून लोकप्रिय केली; पण नंतरच्या तीस वर्षांत 
बंशसिद्धांताला विरोध केला. हे त्याचे प्रामाणिक मतपरिवर्तन नसून छद्मी 
कारस्थान होते. या आरोपांची भरपूर चिकित्सा झालेली आहे. कारस्थानाचा 
सिद्धांत (०675075०/ 7/९०/)) टिकत नाही. जी गोष्ट ते उघडपणे करीत 
होते, ती चोरून करण्याची गरज नव्हती. त्याला कारस्थान म्हणता येत नाही. 
मिशनरी लोक धर्मांतर करण्यासाठी छुपे उद्योग करीत, प्रलोभने दाखवीत; पण 
त्याला फार मोठ्या सिद्धांताची गरज नव्हती. 

ऑक्सफर्डची बोडेन प्रोफेसरशिप मॅक्समुल्लरला मिळाली नाही. 
यासंबंधीचा इतिहास म्हणजे खिस्ती धर्मप्रसार व साम्राज्यवाद यांचे एक 
प्रकरण आहे. कर्नल जोसेफ बोडेन हा ईस्ट इंडिया कंपनीच्या सेवेतून १८०७ 
साली निवृत्त झाला. भारतीयांना खिस्ती धर्माकडे वळविता येईल, अशा प्रकारचे 
संस्कृत संशोधन करणाऱ्याला बोडेनने संस्कृत अध्ययनासाठी २५००० पौंडाची 
देणगी दिली. मोनियर विल्यम्सची १८६० मध्ये या पदासाठी निवड झाली, 
तेव्हा मॅक्समुल्लर प्रतिस्पर्धी होता. दोघांचेही समर्थक व विरोधक 
धर्मप्रसाराच्या दृष्टीनेच प्रेरित झालेले होते. म्हणजे मॅक्समुल्लरची प्रतिमा वेगळी 
नव्हती. हा बोडेन मुंबईच्या एशियाटिक सोसायटीची जननी असलेल्या “लिटररी 
सोसायटी ऑफ बॉम्बे'चा एक संस्थापक होता. या मंडळींनी आपला 
धर्मप्रसाराचा हेतू कुठेही लपवून ठेवलेला नाही. आज त्याचा बाऊ करणे, हा 
हिंदू मनातील भयगंड होय. आजच्या प्रश्‍नांना आजच्या पद्धतीने भिडले पाहिजे. 
भूतकाळाच्या रणांगणावर त्या लढाया लढून काहीच साध्य होणार नाही. 

पण धर्माचा ऐतिहासिक अभ्यास करणारा हा महापंडित स्वतःच्या 
धर्माकडे नि:पक्षपातीपणे पाहू शकला नाही. सेंट पॉलने  जीझसला 
Preexistent Son ० G०५ ठरविले. गॉडने या पुत्राला पृथ्वीवर पाठविले. 
येशू एकाच वेळी गॉड, सन ऑफ गॉड व होली घोस्ट असतो. देवाच्या या 
कृतीवर श्रद्धा असेल त्यांनाच गॉड स्वर्गात प्रवेश देतो. बाकीच्यांना नरकात 
धाडतो. 

म्हणून निरद सी. चौधरी म्हणतात, /nolerance of other religion 


was the very essence of Christianity. The Christin was bound 
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to be more uncompromising in his attitude to unbeliever than 
the Muslim or Communist. मॅक्समुल्लरच्या हे लक्षात येऊ नये याचा अर्थ 
तो आपल्या व्यक्तिनिष्ठ संस्कारांच्या वर उठू शकला नाही 

मात्र या प्रकांडपंडिताचे स्थान अशा उणिवांमुळे अजिबात ढळत नाही. 
त्याच्या विद्वतेची कल्पना करणेही कठीण आहे; पण त्याचा प्रभाव किती प्रचंड 
होता, हे एका उदाहरणावरून कळते. १८७८ साली वेस्टमिनस्टर ऑबेमध्ये 
धर्माची सुरुवात व वृद्धी भारतात कशी दिसून येते यावर त्याने व्याख्याने दिली. 
हॉलमध्ये ६०० श्रोत्यांना बसण्याची व्यवस्था होती. प्रवेश विनामूल्य असला 
तरी आगाऊ तिकीट बुक करायचे होते. पहिल्याच दिवशी १४०० श्रोत्यांचे 
अर्ज आले! मॅक्समुल्लरला ही व्याख्याने लागोपाठ दोनदा द्यावी लागली. हे 
न भुतो न भविष्यति असे ज्ञानसत्र. 

हा महामानव प्रसिद्धीच्या मागे नव्हता. कुणाकडून कौतुकाची, प्रशंसेची 
अपेक्षा त्याला नव्हती. तो आपल्या कामात व्यस्त असे. त्याच्या पत्नीला याची 
नेहमी खंत वाटे. त्याची // ©०८०८॥०/ म्हणून निवड झाली. गैरराजकीय 
क्षेत्रांतील तो एकमेव सदस्य होता; पण त्याने ही बातमी आपल्या पत्नीपासूनही 
गुप्त ठेवली. २० मे १८९६ रोजी 7/९ 7/९ या पत्रकात बातमी प्रसिद्ध झाली 
तेव्हाच सर्वांना ते वर्तमान कळले. त्याच्या कामगिरीबद्दल लेखाच्या 
सुरुवातीलाच लिहिले आहे. वैदिक अभ्यासासाठी त्याने दिलेल्या काही मौलिक 
संकल्पना येथे पाहू. 'वानप्रस्थ'ला त्याने ///0।०5 हा शब्द दिला. हिंदू लोक 
एकाच वेळी निरनिराळ्या दैवतांना कसे पूजतात, याचे कोडे अन्य धर्मीयांना 
पड़ते. मॅक्समुल्लरने त्यासाठी ॥९॥०।॥९।७/ किंवा ‰athen०th€is/m चा 
सिद्धांत मांडला. म्हणजे विशिष्ट दैवतवाद. दोन देवांचे एकत्रीकरण होते तो 
3)/0/2635/7. पण कोणत्याही एका देवाला तो परमतत्त्व आहे मानून आवाहन 
करणे, अन्य देव जणू अस्तित्वातच नाहीत, असे त्या वेळी मानणे म्हणजे 
Kathenotheism किंवा Henotheism. 

हिंदू मनाची अचूक नाडी-परीक्षा करणारा हा जर्मन पंडित हिंदूना शत्रू 
वाटू नये. मुंबईत मॅक्समुल्लर भवन आहे. जर्मन कॉन्स्थुलेटतर्फे ते चालविले 
जाते. तेथे या महाभागाची अधिक ओळख करून घेता येईल. 
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प्रकरण ५ 
फ्रान्झ काफ्का 


फ्रानझ काफ्का (हाधाट ।९७९8 -१८८३-१९२४) हा जर्मन ज्यू 

कथाकार, कादंबरीकार व मौलिक विचारवंत अत्यंत शोकांतिक जीवन जगला | 

आयुष्य अवघे ४० वर्षांचे व त्यात लेखक म्हणून कारकीर्द जेमतेम २० | 

ब्रं वर्षांची. क्षयरोगापायी यातना व | 

| नैराश्य यांनी ग्रासलेला असूनही | 
त्याची नवनिर्मितीची प्रतिभा 
| अखेरपर्यंत वर्धिष्णूच राहिली. 
विसाव्या शतकातील सर्वोत्तम 
लेखकांत त्याची गणना होते. 

साहित्यातील मॅजिकल रिअँलिझमचा ९ 

तो जनक. प्राग (289५8) येथे एका 
मध्यमवर्गीय ज्यू कुटुंबात त्याचा जन्म 
झाला. आज प्राग झेक प्रजासत्ताकात 
मोडते, पण तेव्हा ऑस्ट्रिया-हंगेरीच्या 
साम्राज्यात होते. धार्मिक पठडीत 
शिक्षण घेऊन त्याने कायद्याची पदवी मिळवली. नंतर इन्शुअरन्स क्षेत्रात नोकरी 
करून छाप पाडली. जखमी कामगारांना नुकसानभरपाई मिळवून दिली. जर्मन- 
झेक-ऑस्टियन भाषा व संस्कृतीच्या अभ्यासामुळे तो पुरोगामी 
उदारमतवादाकडे वळला. मूर्तिभंजक जर्मन ज्यू विचारवंताच्या वर्तुळात सामील 
झाला. मानवजातीचे मूलभूत प्रश्‍न त्याला सतावू लागले. त्याने धर्म धिक्कारला 
तरी सतत केलेले मूर्तिभंजन माणसाला वेडाचाराकडे नेणार की काय, असे 
वाटू लागले. विज्ञान व यंत्रयुग माणसालाच खाऊन टाकत आहे, असे जाणवू 
लागले. मानवी अस्तित्वाची हेतूहीनता व विवेकशून्यता सतावू लागली. म्हणून 
नोकरी सोडून तो लेखनाकडे वळला, पण त्यामुळे आर्थिक स्वावलंबन संपले. 
बाप व बहिणी यांच्या आश्रयाने त्याला राहावे लागले. बाप पक्का बिझनेसमन 
होता. मुलाने धंद्यात पैसा कमवायचे सोडून केलेले इतर उद्योग त्याला मुळीच 
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पसंत नव्हते. वर्चस्व गाजवणारा बाप व स्वतंत्र विचाराचा पुत्र यांचे कधीच 
पटले नाही. तरी बापाचा तिरस्कार करीत फ्रान्झ बापाच्याच घरात राहत असे. 

विज्ञान व नीतिमत्ता यांची सांगड कशी घालायची, या विचाराने काफ्का € 
अस्वस्थ होता. अशा वेळी १८८० च्या दशकात त्याने लिखाणाला सुरुवात 
केली. महिनोन्महिने तो लिहित बसे व थकल्याने कोसळून पड़े. हयातीत त्याचे 
कौतुक झाले नाही, कारण 'मेटामाफॉसिस' ही कादंबरी (१९१६) व 'हंगर 
आर्टिस्ट' सारख्या कथा एवढेच साहित्य प्रसिद्ध झाले. त्याचे अर्धवट राहिलेले 
लिखाण त्याच्या मृत्यूनंतर प्रकाशित झाले. २०च्या वर कथा, आठ कथासंग्रह 
च चार कादंबर्‍या एवढे त्याचे विचारधन आता उपलब्ध आहे; पण काफ्का 
ओळखला जातो तो तीन पुस्तकांमुळे : मेटामाफोसिस' (१९१६), 'ट्रायल' 
(१९२५) व द केसल' (१९२६). 

पहिल्या कादंबरीत नायक झोपेतून उठतो तो एक महाकाय कोटक 
बनून! तो सर्वाना ओळखतो; पण त्याला कुणीच ओळखत नाही, असा विचित्र 
नाट्यमय अवकाश काफ्का उभा करतो. एक प्रकारे त्याच्या स्वत:च्या 
कुचंबणेचेच हे चित्रण होय. 'हंगर आर्टिस्ट” या कथेत लोकांचे लक्ष वेधून 
घेण्यासाठी केविलवाणी धडपड करणाऱया कलाकाराची शोकांतिका वर्णिली 
आहे. मोझेस व जीझस यांनी चाळीस दिवसांचे उपोषण केले होते. त्यामुळे 
चाळीस दिवस या मर्यादेला पावित्र्य चिकटले होते. काफ्का त्या पवित्र्याचे 
वस्त्रहरण करतो. चाळीस दिवसानंतर लोकांचा उपोषणातील रस उडून जातो 
व प्रसिद्धी मिळत नाही, हेच खरे कारण असल्याचे सांगतो. या कथेतील 
नायकाचा मृत्यू उपासमारीने झाला. क्षयरोगामुळे काफ्काला अन्न गिळता येत 
नव्हते व मृत्यू उपासमारीने झाला; पण म्हणून हे त्याचे स्वतःचे प्रकटीकरण 
म्हणता येणार नाही, कारण तो प्रसिद्धीच्या मागे नव्हता. त्याला अन्न मिळाले 
असते तरी तो मूर्तिभंजक लेखन करत राहिला असता. 

फ्रान्झ नाजूक, देखणा असून त्याची राहणी छानछोकीची होती. मुली 
त्याच्या प्रेमात पडतील असेच त्याचे व्यक्तिमत्त्व होते. १९१२ साली त्याला 
क्षयाने ग्रासले व १९२३ साली दुखणे असाध्य ठरले, हे तो ओळखून होता. 
म्हणून त्याने प्रेम केले; पण लग्न किंवा शारीरिक संबंध टाळले. फार थोड्या 
लोकांशी त्याचे संबंध होते. पण त्यांना तो प्रदीर्घ पत्रे लिहीत असे, एका 
मुलीशी सूत जमल्यावर तिला दोन महिन्यात त्याने ९० पत्रे लिहिली. त्यातली 
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काही २०-३० पाने होती. दुसऱ्या प्रेयसीला पाच महिन्यात १३० पत्रे लिहिली. 
तिच्या पित्याकडे आपण लग्नाला सक्षम नसल्याचे कळवून टाकले. स्वत:च्या 
बापाला ४५ पानी पत्र टाकून आपले गार्‍हाणे ऐकवले. असा हा अफाट 
पत्रव्यवहार व चौदा वर्षांची रोजनिशी नंतर अभ्यासकांना उपयोगी पडली. ही 
सामग्री एकत्र करण्यासाठी प्रचंड धडपड करावी लागली. काफ्का मॅजिकल 
रिअॅलिझम्‌चा जनक, पण ॥/9/८३/ २७३॥७/ हा शब्द जर्मन कलासमीक्षक 
फ्रान्झ रो यांने १९२५ साली प्रथम वापरला. अद्भुत, अशक्य, अनाकलयीन 
या घटितांच्या पार्वपटलावर वास्तव उठावदार करण्याची त्याची किमया 
साहित्यात रुजली. 'मेटामाफोसिस' हे पुस्तक हातात पडताच लॅटिन 
अमेरिकेतील कोलंबियन साहित्यिक गॅबो म्हणून ओळखला जाणारा गॅब्रिअल 
गार्सिया मार्क्वेला आपला मार्ग सापडल्याचा आनंद झाला. त्याने स्फूर्ती घेतली. 
त्याच्या 'क्रॉनिकल ऑफ डेथ फोअरटोल्ड' या साहित्यकृतीला १९८२ मध्ये 
नोबेल पारितोषिक मिळाले. त्याच्या हंड्रेड इयर्स ऑफ सॉलिट्छूड' या 
पुस्तकाची अनेक भाषांत भाषांतरे झाली. त्या लेखकाला आंतरराष्ट्रीय कीर्ती 
मिळाली. नुकतेच गॅबोचे निधन झाले. या साय्याचे मूळ काफ्का, ज्याला 
यातील काहीच मिळाले नाही. 

ते काही असले तरी यावरून काफ्काची योग्यता कळून येते. त्याच्या 
साहित्यात कुणी नायक नसतो. कुणाचा विजय नसतो, आशावाद नसतो. सारे 
असहाय्य, नियतीचे शिकार असतात. म्हणून परिवर्तन समाजात होत नाही. ते 
व्यक्तीमध्ये व्हायला पाहिजे असे त्याला वाटते. त्या काळातले ज्यू विचारवंत 
गिल्टलेस गिल्टच्या भावनेने पछाडलेले होते. जे अत्याचार एकेकाळी पूर्वजांनी 
केले, त्यांच्या गुन्हेगारीबद्दल अपराधीपणाचे ओझे ते वाहत होते. काफ्का त्यांचे 
प्रतिनिधित्व करतो. तो सूक्ष्म निरीक्षक आहे. मुक्त विचारवंत आहे. म्हणून 
स्टॅलिनचा रशिया व हिटलरचा जर्मनी कसे असतील, हे पाहण्याची त्याला 
जणू दिव्यदृष्टी मिळाली होती. युरोप चुकीच्या दिशेने जात असल्याचे त्याला 
कळून चुकले होते. हेही त्याचे दुःख होते. 

(आपल्याकडे पुरोगामी म्हणविणाऱ्या सेक्युलॅरिस्ट प्रस्थापनेने हिंदू 
म्हणजे कम्युनल व मुसलमान-खिश्नन हे सेक्युलर अशी विचारसरणी 
रुजविली होती. त्यामुळे हिंदू मन “गिल्टलेस गिल्ट” खाली वावरत होते. या 
त्याच्या वेदनेवर नरेद्र मोदी यांनी अचूक बोट ठेवले व देशाला नवे नेतृत्व 
दिले.) 
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प्रकरण ६ 
डेथ ऑफ गॉड 


'डेड आर ऑल गॉडस्‌' असे धक्कादायक विधान १८८३ साली 
फ्रेडिक नित्शे (१८४४-१९००) या जर्मन विचारवंताने केले. तो एक 
अलौकिक रसायन होता. बुद्धिमत्तेचे शिखर, तसाच विसंगतीचे आगर. 
डार्विनचे अपत्य व प्रिन्स बिस्मार्कचा बंधू 
असे त्याचे वर्णन केले जाते. डार्विनने 
“सजीव सृष्टीचा पसारा देवाने एकाचवेळी 
निर्माण केलेला नाही. बदलत्या पर्यावरणात 
जे सजीव टिकून राहतात ते सक्षम ठरतात, 
बाकीच्यांना निसर्ग निर्दयपणे मारून 
टाकतो. त्यामागे कोणतीही योजना नाही. 
पूर्वनियोजित आराखडा नाही,” असे 
ठामपणे मांडले, त्यामुळे नियतीवाद 

9 कायमचा मोडीत निघाला. 
फ्रेडिक नित्शे 3 ढत of the fifest ही 
त्याच्या नावे ओळखली जाणारी संकल्पना चुकीच्या अर्थाने वापरली जाते. ती 
वंशवादाला पूरक नाही. उत्क्रांतीत जी जीवजात फिट ठरते तीच_टिकते. श्रेष्ठ 
असणारा वंश आपले वर्चस्व स्थापतो असे नव्हे. तसेच माणसाची उत्पत्ती 
माकडापासून झाली, अशी समजूत त्याच्या नावे खपवली जाते. प्रत्यक्षात 
माणूस, मर्कट व पुच्छहीन वानर या प्रायमेटवंशीयांचा केव्हा तरी एक 
सामायिक पूर्वज होता, असा त्याचा अर्थ आहे. गतिमय जड़सृष्टीची नियमबद्ध 
व्यबस्था सजीवसृष्टीला लागू पड़ते, हे दाखवून देणे व कोपर्निकसन क्रांती 
सजीवसृष्टीला लागू करणे, हे डार्विनचे सर्वात मोठे योगदान होय. डार्विन 
समजल्याशिवाय नित्शेला समजून घेता येत नाही, म्हणून प्रस्तावना. 
डार्विनच्या उत्क्रांतिवादाचा प्रामाणिक व्यापक अर्थ लावण्याचे धाडस 
नित्शेने दाखविले. वयाच्या २५ व्या वर्षी त्याला प्राध्यापकाची नोकरी मिळाली . 
याचे कारण या प्रकांडपंडिताचा व्यासंग स्वयंप्रकाशित होता. पण ३५व्या वर्षी 
त्याला वेडाचे झटके येऊ लागले, म्हणून त्याने राजीनामा दिला. नंतरच्या १० 
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वर्षांत त्याने आठ पुस्तके लिहिली. अखेरची १० वर्षे दयनीय अवस्थेत गेली. | 


त्याच्या बहिणीने त्याच्या वेडाचा भरपूर फायदा उठवला. नित्शे स्वत: धर्म, 
ज्यूद्वेष, राष्ट्रवाद, साम्राज्यवाद यांच्या विरोधात होता; पण त्याच्या लिखाणातून 
सोयीस्कर भाग उचलून तिने त्याची नाझीवादी प्रतिमा उभी केली. त्याच्या 
नशिबी बदनामी चिकटली. 
युद्धकाळातील यातना व दुःखे यांचे तांडव पाहून त्याच्या स्वतंत्र 
विचारांना चालना मिळाली. इतकी दु:खे भोगूनही माणूस आशावादी कसा काय 
राहतो, असा त्याला प्रश्‍न पडला व उत्तरही सापडले. धर्माने (म्हणजे केवळ 
खिस्ती धर्माने नव्हे) यातना भोगणे ही एक पवित्र अनुभूती बनवून ठेवली 
आहे. माणसाला परलोकाचे आमिष दाखवून त्या आधारे दुःख भोगायला 
शिकविले, पण जगण्याची इच्छा म्हणजे केवळ जिवंत राहण्याची इच्छा नसते. 
| It is will to power, will to dominate वर्चस्व गाजवण्याची इच्छा असते, 
हे वास्तव धर्म नाकारतो. ग्रीक-ट्रॅजेडींमधील नायक देवांना शरण जात नाहीत. 
त्यांच्याशी टक्कर देत जगतात. म्हणून ग्रीक सामर्थ्यवान झाले, खिश्चन मात्र 
दुबळे पडले. म्हणून 06०० ०7९ ॥॥ ७०० म्हणजे परमेश्वरावर सोपविलेली 
जबाबदारी माणसाने स्वतःवर घ्यायला हवी असा आहे, त्यासाठी त्याने 
सुपरमॅन व्हायला हवे. तशी ताकद त्याच्यात आहे. म्हणून माणसाने शोकात्म 
< आशावाद स्वीकारला पाहिजे. जीवन दु:खमय आहे, हे ओळखून त्याला सामोरे 
गेले पहिजे. नित्शेचे काही युक्तिवाद व दावे चुकीचे असले तरी हे सत्य 
नाकारता येत नाही. नित्शे म्हणतो, खिस्ती धर्माचा उदय म्हणजे गुलामी 
वृत्तीच्या नीतिमत्तेची स्थापना. ताकदवान असणे हा राक्षसीपणा व दुबळेपणा 
हा दैवी गुण. दया, क्षमा, शांतीच्या संस्काराबरोबर द्वेष-क्रोर्य आणि छळ 
यांचेही पवित्र कर्तव्यात रूपांतर झाले व माणूस स्वत:च निर्माण केलेल्या 
| छव्टछावणीत अडकला. म्हणून सत्य कितीही वाईट असले तरी ते बोलून 
दाखवले पाहिजे, कारण न बोलून दाखवलेली सत्य विषारी बनवतात. यात 
नित्शे लाखमोलाचे सत्य सांगून जातो. आजही अग्रियस्यच सत्य:चवक्ता 
श्रोताच दुर्लभः, नव्हे अनुपलब्धः, अशी वस्तुस्थिती आहे. सर्वानीच 
परिस्थितीशरण होऊन लोकरंजनाचा किंवा वेड पांघरून जगण्याचा मार्ग 
पत्करला, तर परिवर्तन घडणार कधी? म्हणून ख्यातनाम हिंदी कवी 
दुष्यंतकुमार म्हणतात. 
मेरे सीने मे नही, तो तेरे सीने में सही 
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हो कंही भी आग, लेकिन आग जलनी चाहिए 
€ नित्शेने 9७७०0 आणि ७०॥/७/ यांच्या संबंधांचा सखोल अभ्यास 
केला, तेव्हा दोहोंमधील अतूट नाते त्याच्या लक्षात आले. १९व्या शतकातील 
नीतिमूल्यांची त्याच्याइतकी परखड समीक्षा कोणी केली नव्हती. सुप्त मनाचा 
विचार करण्यात तो फ्रॉइडचा पूर्वसुरी ठरतो. जीवनाकडे त्याने एक संहिता 
(टेक्स्ट) म्हणून पाहिले. त्याचे अनेक अर्थ लागू शकतात व काळाबरोबर हे 
अर्थ बदलत जाणार हे त्याने ओळखले होते, म्हणून उत्तर-आधुनिकतावादाचा 
बीजे त्याच्या लिखाणात आढळतात. 

भाषा या घटकाला उत्तर आधुनिकतावादाने सार्वभौम स्वरूपाचे 
अनन्यसाधारण महत्त्व दिले. या साहित्यविचारात संहिता म्हणजे लेखकाने 
निर्माण केलेल्या भावना व विचारांचा परिचय होतो ते ठिकाण. मानवी 
जीवनासंबंधीच्या सत्याचे भान निर्माण करते, वास्तवाला प्रतिबिंबित करते ती 
चांगली साहित्यकृती होय. यात रोमॅण्टिसिझमला पूर्णपणे फाटा देण्यात आला. 
लेखकाच्या संहितेचे वेगवेगळे अर्थ लागू शकतात व कालांतराने त्यांना 
अनपेक्षित समकालीन संदर्भ प्राप्त होतात, असे दाखवून देणाऱया उत्तर 
आधुनिक विचाराचा नित्शे पूर्वसुरी ठरतो. 

ज्ञानाच्या इतिहासात नित्शेचे स्थान फार मोठे आहे. नीतीच्या 
संकल्पनांची न दिसणारी पाळेमुळे त्याने खणून काढली. पाश्चिमात्य संस्कृतीने 
शतकानुशतके जे पवित्र मानले, ते नव्याने तपासून पाहावे लागणार हे दाखवून 
दिले. (पोर्वात्य संस्कृतींनाही हे लागू पडते.) सर्जनच्या सुरीप्रमाणे बुद्धीचा 
वापर करून त्याने मानवी मनाची शल्यचिकित्सा केली. त्याने स्वत:ला 
ओळखले होते, म्हणून तो माणसाला ओळखू शकला. त्याच्याइतके सखोल 
आत्मज्ञान त्यापूर्वी कुणालाही झाले नव्हते. त्याचा ताण असह्य होऊनच त्याला 
वेड लागले. विसाव्या शतकातील अनेक क्षेत्रांवर त्याचा प्रभाव पडला. 
पोथिनिष्ठ मार्क्सवादाला ओलांडून जाणार्‍या डाव्या विचारधारांनी नित्शेपासून 
प्रेरणा घेतली. माणसाची एक गरज म्हणून धर्म व देव यांचे स्थान मान्य केले. 

'डेथ ऑफ गॉड' या नित्शेच्या क्रांतिकारी विधानानंतर “डेथ ऑफ 
मॅन'च्या विविध संकल्पना, तसेच “डेथ ऑफ ऑथर' व “बर्थ ऑफ रीडर' 
अशा भौतिक संकल्पना मांडल्या गेल्या. हा सर्व माणसाला माणूस म्हणून 
ओळखण्याचा अभ्यास होता. या सर्वाचे मूळ नित्शे होय. नित्शेनंतर धर्म व 
तत्त्वज्ञान यांचा वेगवेगळा अभ्यास सुरू झाला. 
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प्रकरण ७ 
डेथ ऑफ मॅन 


एकोणिसाव्या शतकात व विसाव्या शतकाच्या सुरुवातीला विज्ञानवाद, 
मानवतावाद व बुद्धिवाद यांच्या प्रभावाखाली असल्यामुळे विचारवंत आशावाद 
बाळगून होते, पण पहिल्या महायुद्धापासून एकेक भ्रामक समजुती ढासळून 
पडू लागल्या. याचबरोबर 
भाषाशास्त्र, मानववंशशास्त्र, र 
पुरातत्त्व,  खगोलविज्ञान, 33७७७ 
भूविज्ञान व जीवशास्त्र यातील < 
प्रगतीमुळे मानवाचे स्वत:चे व 
जगाचे आकलन अधिकाधिक 
सखोल व व्यापक होऊ 
लागले. सार्त्रने १९४३ साली 
म्हटले को, देव नाही ही 
वस्तुस्थिती आहे, पण ती 
खेदाची बाब होय. कारण 
त्यातून येणारी जबाबदारी 
माणसाला नको असते. म्हणून तो कुठेतरी शरण जाणे पसंत करतो. जीवन हे 
दु:खमय असल्याचे बुद्धानेदेखील ओळखले होते. त्याने तृष्णा हे त्याचे कारण 
सांगितले. पण जन्म हेच दु:खाचे कारण होय, हे सात्रने ओळखले. त्यातच 
जर्मन तत्त्वज्ञ अर्नस्ट कासीरर याने रॅशनॅलिटी ही माणसाला मिळालेली दैवी 
देणगी नसून त्याने उत्क्रांतीत मिळविलेली शक्‍ती आहे व माणूस हा प्रतिके 
निर्माण करणारा व ती पूजणारा प्राणी आहे, असे दाखवून दिले (१९४६). 

असे बौद्धिक मंथन चालू असताना जर्मन ज्यू विचारवंत एरिक फ्रॉम 
याने The Sane Society (१९५५) या ग्रंथात 'डेथ ऑफ मॅन” ही संकल्पना 
मांडली. भांडवलशाही-लोकशाही व्यवस्थेत माणसाचे जीवन कंटाळवाणे व 
रुक्ष बनले. माणसा-माणसांमधील संबंधांचा भावनिक ओलावा नष्ट झाला. 





कि. फे 


एरिक फ्रॉम 
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परिणामी समाजाचे मानसिक आरोग्यच धोक्यात आले. जे काम यंत्राने होत 
नाही, ते माणसाला आपले प्रेम ओतून करावे लागते. हे खरे काम (।//0/# ।5 
love made ॥॥$/७/७). त्याला आता वाव राहिला नाही. बाजारात तुम्हाला 
मागणी किती, यावर तुमची योग्यता ठरू लागली. माणूस एक कमॉडिटी 
बनला. हा माणसाचा मृत्यू होय. 

यानंतर 'डेथ ऑफ मॅन'ची वेगळी संकल्पना मायकेल फुको या फ्रेंच 
विचारवंताने १९६६ साली मांडली. त्याच्या मते मानवाचा अंत म्हणजे माणसाने 
पूजलेल्या स्वत:च्या आदर्शवादी रोमॅण्टिक प्रतिमेचा अंत होय, जो आवश्यक 
आहे. जागृत मनापेक्षा माणसाचे सुप्त मनाचे व्यापारच व्यक्तीचे व समूहाचे 
आचरण ठरवतात, हे लक्षात घ्यावे लागते. स्त्रीनेसुद्धा आपण कुणी देवी नाही 
तर माणूसच आहोत, हे ओळखणे स्त्रीमुक्तीची पहिली पायरी होय. ती 
व्यक्तिवादी नाही. प्रस्थापित भाषा व तिची संकेतव्यवस्था यावर आधारलेले 
ज्ञान भ्रामक असू शकते. कारण बुद्धिमंत, वैज्ञानिक व धर्मगुरू सत्तेचीच तळी 
उचलून धरतात, म्हणून आदर्शवाद सोडून माणूस जसा आहे तसा स्वीकारणे 
हा माणसाचा अंत होय. ती एक मुक्‍ती असते. 

दुसर्‍या महायुद्धाच्या काळात जॅक देरिदा या अल्जेरियन ज्यू 
विचारवंताने फुकोच्या वरील संकल्पनेत नवी भर टाकली. माणसाची 
आयडेंटिटी केवळ एक नसून अनेक असतात. जीवनाच्या नाटकात त्याला 
अनेक भूमिका बदलाव्या लागतात, पण मी आता अमुक नाही, असे लक्षात 
आल्यावर मग मी कोण आहे, याचा नव्याने शोध घ्यावा लागतो. म्हणून 
त्याच्या प्रत्येक अंतामध्ये एक आरंभ अंतर्भूत असतो. शंकराचार्यांच्या शब्दांत 
पिता नैव मे नेव माता न जन्म। न बंधुर्न मित्र गुरुनैंव शिष्य:' अशी जाणीव 
झाल्यानंतरची अवस्था. त्यांना अशा वेळी 'चिदानंदरूप: शिवोऽहम्‌” असा 
साक्षात्कार होतो, तो येथे लागू नाही. तरी आता आपल्या जीवनाचे उद्दिष्ट काय, 
याचा नव्याने शोध घ्यावाच लागतो. याला पूरक अशी आणखी एक संकल्पना 
देरिदाने मांडली. कोणत्याही पुस्तकाची संहिता आपण धरून चालतो, अशी 
एकट्या लेखकाची निर्मिती नसते. अवकाश, काल, परंपरा व प्रस्थापना यातून 
लेखक मुक्‍त नसतो. शिवाय प्रकाशक व त्याची यंत्रणा ही निर्मिती घडविण्यात 
महत्त्वाची भूमिका बजावतात. म्हणून लेखकाला अभिप्रेत नसलेला अर्थ 
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कालांतराने वाचकाला लागू शकतो. 

याच भूमिकेतून रोलाँ बार्थ या फ्रेंच विचारवंताने १९६७ साली ०a 
of the 580॥॥०/ ही संकल्पना मांडली. वाचकाच्या मनावरील लेखकाच्या 
मोठेपणाचे दडपण दूर होणे, हा लेखकाचा मृत्यू होय. त्यामुळे वाचक हा 
ग्राहक राहत नाही. दोघे समान पातळीवर येतात व वाचन एक सर्जनशील 
अनुभूती बनते. म्हणजेच लेखकाचा अंत होतो, तेथे वाचकाचा जन्म होतो. 
बार्थच्या मते पुस्तके दोन प्रकारची असतात : ॥७७०७// व ॥॥॥७॥८ रिडर्ली 
संहिता वाचकासाठी, त्याला लहान समजून 
तयार केलेली असते. लेखक जे देतो ते 
वाचकाने ग्रहण करायचे असते. धार्मिक व 
क्रमिक पुस्तके रिडर्लीच असणार, पण काही 
बडे लेखक वाचकांना आपले फॅन किंवा 
¦; विद्यार्थी समजून लिहितात. याउलट रायटर्ली 
संहिता लेखकाने स्वतःसाठी केलेली निर्मिती 
असते. वाचकाशी ती मित्रत्वाच्या नात्याने 
£, बोलते व त्याच्या विचारस्वातंत्र्याला मुभा 
देते. फारच थोडे लेखक या कसोटीला 
उतरतात. बर्ट्रांड रसेल, इसाया बर्लिन, कार्ल पॉपर हे थोर विचारवंत वाचकांना 
बरोबरीने धरून लिहितात. ज्ञानात संकल्पनांची अशी भर पडत असली तरी 
काळाबरोबर त्यात कालबाह्यता येऊ शकते. नवता व प्रयोग याचे आधुनिकता 
व उत्तर आधुनिकतेच्या राजकारणाने कसे स्तोम माजवले, याचे वस्त्रहरण 
जॉन हार्वूड या ऑस्ट्रेलियन मूर्तिभंजक लेखकाने १९९५ साली केले. अशी 
मूर्तिभंजनाची परंपरा चालू राहणे गतिमान समाजाचे लक्षण होय. ते हरवून 
बसलेला संमाज “स्थिरस्थावर” म्हणजे स्टॅटिक बनतो. मध्यमवर्गात 
स्थिरस्थावर' झालेला माणूस मुलगी देण्यास योग्य मानला जात असे. 
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प्रकरण ८ | 
ऑर्तेगाचे विचारधन 


ऑर्तेगा (Ortega ४. 
Gasset, १८८५-१९५५) या 
स्पॅनिश विचारवंताने धर्मावर काही 
लिहिलेले नाही. तरी 
धर्मजिज्ञासेमध्ये त्याचा विचार 
अटळ ठरतो. कारण धर्म हा 
विषय ज्या असंख्य क्षेत्रांना 
गवसणी घालतो, त्यातील बर्‍याच 
प्रश्‍नांना ऑर्तेगा आपल्या कवेत 
घेतो. या महाभागाला स्पेनच्या 
तत्कालीन ऐतिहासिक पार्श्वभूमीवर समजून घ्यावे लागेल. 

स्पेन ही एकेकाळची महासत्ता. सोळावे शतक स्पेनच्या सागरी सत्तेचे 
शतक होते. पोर्तुगालवर (१५८०-८८) स्पेनचा ताबा होता. १५८८ साली 
स्पॅनिश आरमाराचा फज्जा उडाला. तेव्हापासून इंग्लंडचे वर्चस्व प्रस्थापित 
झाले. ईस्ट इंडिया कंपनीला व्यापाराची सनद मिळाली. पहिल्या महायुद्धात 
तटस्थ राहूनही स्पेनला कधी चांगले दिवस दिसलेच नाहीत. अंतर्गत 
लाथाळ्या, राजकीय उलथापालथी यांनी देशाची दुर्दशा झाली. अशा काळात 
काही स्पॅनिश प्रतिभावंतानी बजावलेल्या विधायक कार्याला जगाच्या इतिहासात 
तोड नाही. हे विचारवंत जनरेशन १८९८” म्हणून ओळखले जातात. पैकी 
युनॅमुनोच्या खिश्चन अस्तित्ववादाचा परिचय आपण करून घेणार आहोत. 
(प्रकरण ५७). तसाच एक ऑर्तेगा. त्यांची संघटना नव्हती. एक कार्यपद्धती 
नव्हती. प्रत्येकाचे कार्यक्षेत्र वेगळे. कुणी परखड वक्ते, कुणी फिल्ममेकर, 
कुणी साहित्यिक तर कुणी तत्त्वज्ञ, निबंधकार, कथाकार; पण जमेल तसा 
एकमेकांशी संपर्क ठेवत. एकमेकांकडून स्फूर्ती घेत. कुणी कुणाचे पाय खेचत 
नव्हता. 
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त्यांचे दुसरे वैशिष्ट्य म्हणजे भूतकाळाचे पुनरुज्जीवन त्यांना मान्य 
नव्हते. स्पेनला आधुनिक युगात आणण्यासाठी ते झटत होते. वैयक्तिक 
सुखदु:खांची त्यांना तमा नव्हती. हुकूमशाही, साम्राज्यवाद, पलायनवाद, 
धर्मवाद, आंधळी देशभक्ती यांच्या विरोधात त्यांनी बौद्धिक बंडखारी केली. 
हद्दपारी भोगली. 

कोणत्याही प्रस्थापित तत्त्वज्ञानाची कास धरली नाही. पुढे जर्मनी व 
फ्रान्समध्ये विकसित झालेल्या अस्तित्ववादाची बीजे त्यांच्या विचारात 
आढळतात. विसाव्या शतकातील पूर्वार्धात पाश्चिमात्य जगावर त्यांनी आपला 
अमीट ठसा उमटवला. 

ऑर्तेगा हा त्यातील एक. जेसुइट पद्धतीने त्याचे शिक्षण झाले. तरी तो 
त्या पठडीत अडकला नाही. तत्त्वज्ञानात पीएच.डी. मिळवून माद्रिद विद्यापीठात 
प्राध्यापकी केली. पाश्चिमात्य संस्कृतीचा परखड टीकाकार व समाजाचा 
वॉचडॉग म्हणून तो जगला. त्यामुळे नोकरी गेली. देशत्याग करणे भाग पडले. 
जर्मनी, स्वित्झर्लंड, अर्जेटिना, पेरू, युनायटेड स्टेट्समध्ये तात्पुरत्या नोकर्‍या 
करत कुटुंबाचा चरितार्थ चालवला. दुसरे महायुद्ध संपल्यावर तो मायदेशी 
परतला व माद्रिद येथे मरण पावला (१९५५). त्याने फारशी पुस्तके लिहिली 
नाहीत. पण The Revolt of the Masses (१९३१) व Man and Crisis 
(१९३३) या दोन पुस्तकांवरून त्याच्या संकल्पना स्पष्ट होतात. 

ऑर्तेगाच्या मते. समाज दोन घटकांचा बनलेला असतो, अल्पसंख्य व 
बहुसंख्य. पण हे शब्द रूढार्थाने नाहीत. पहिल्याला तो /ristocratic 
दुसऱ्याला ॥/३55९5 म्हणतो, तेही विशिष्ट अर्थाने. मानवी प्रश्‍नांचा व्यापक 
संदर्भात अर्थ लावणारे नेहमीच अल्पसंख्य असतात. ते सर्व क्षेत्रात विखुरलेले 
असल्यामुळे संघटित होत नाहीत, तरी ते स्वतःवर नैतिक जबाबदाऱया लादून 
घेतात व योग्य वाटेल तेच बोलतात. अशांच्या मताला समाजात मान असेल 
तरच समाजाची प्रगती होती. या उलट //5५०5 मधील लोकांच्या 
आवडीनिवडी, राग-द्वेष, नीतीच्या कल्पना एकसारख्या असतात. उच्च-नीच 
स्तरांवर त्यांचे वेगवेगळे गट असले तरी कोणतातरी सारखेपणा हा सामायिक 
गुण असतो. समूहाबाहेर त्यांना अस्तित्व नसते. आतच सुरक्षित वाटत 
असल्यामुळे एकमेकांचे अनुकरण करून ते आपला सारखेपणा सिद्ध करतात 
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आणि त्यालाच सामाजिक बांधिलको मानतात. 

अशी माणसे पूर्वीसुद्धा होती. पण तेव्हा ती आपल्या मर्यादा ओळखून 
असत. आदर, कृतज्ञता व सौजन्य ही तीन पारंपरिक मूल्ये त्यांच्यात टिकून 
होती. यातील सामायिक गुण म्हणजे आपणहून केले जाणारे मर्यादापालन. हे 
मत आपल्याकडेही सर्वांना पटते; पण पूर्वी सर्व चांगले होते, आता सर्व 
बिघडले या सोयीस्कर मानसिकतेतून ते जन्मास आलेले असते. पूर्वी म्हणजे 
नेमके कधी याचे चिंतन त्यामागे नसते. शिवाय आपला भूतकाळ केवळ 
गौरवशाली होता याची खात्री असते. ऑर्तेगा त्यापैकी नाही. जुन्या 
समाजव्यवस्थेतील विषमता, शोषण व अन्याय याचे त्याला भान आहे. 
व्यक्तिस्वातंत्रय, समता ही मूल्ये व औद्योगिक क्रांती यामुळे आदर, कृतज्ञता 
व सौजन्य या पारंपरिक गुणांचा बळी गेला एवढेच तो म्हणतो. स्पेनला 
आधुनिक युगात आणणे ही त्याची तळमळ होती. 

ऑर्तेगाच्या मते विसाव्या शतकातील सर्वात मोठे घटित म्हणजे 
जीवनाच्या सर्वच क्षेत्रांचा ताबा ॥॥७5565 नं घेतला. Right to Unreason 
म्हणजे असमंजसपणाचा अधिकार बळावला. सुमारपण व असहिष्णुता ही 
त्याची खास लक्षणे. तो वाचाळ असतो, वावदूक असतो. पण कोणत्याही 
प्रश्नांची मुद्देसूद चर्चा करू शकत नाही. आपल्यापेक्षा दुसऱयाला काही जास्त 
समजू शकते, यावर त्याचा विश्वास नसतो. त्यामुळे प्रत्येक शिपायामध्ये 
ऑफिसर व कनिष्ठात वरिष्ठ सामावलेला आढळतो. दुसरा माणूस आपला को 
परका, मित्र की शत्रू हे ठरवून तो पुढची पावले टाकतो; पण कमजोरावर 
शिरजोर होणारा हा मानव कुणी शेरास सव्वाशेर भेटल्यास लगेच नांगी 
टाकतो. शिवाय ना खंत ना खेद. त्याच्या जीवनात खेळ व करमणूक यांना 
अफाट महत्त्व असते. त्यात त्याचा बराच वेळ खर्ची पडतो. 

शरीरसौष्ठवांचा संप्रदाय हेही त्याचे वैशिष्ट्य. सुंदर व तरुण 
दिसण्यासाठी सर्व प्रकारचे कृत्रिम उपाय करण्यात तो गर्क असतो. हा मानव 
विज्ञानाला फार मानतो. पण त्याच्या मते विज्ञान म्हणजे त्याचे जीवन सुखासीन 
करण्यासाठी उपलब्ध होणारे खेळ व उपकरणे. माणसाची निर्मितीक्षमता प्रचंड 
वाढली. त्यामुळे तो वस्तूंचा स्वामी बनला आणि स्वत:चे स्वामित्व गमावून 
बसला. जीवन विपुल झाले म्हणजे आपण कमी वेळात जास्त जीवन जगतो. 
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जीवनाची ऐतिहासिक पातळी वाढते. ती सर्व क्षेत्रात अतिक्रमण करते. 
सार्वजनिक हिताचे निर्णय घेणाऱ्यांच्या हातून जीवन निसटते. भविष्यकाळाच्या 
सर्व प्रक्रिया निसर्गाच्या स्वाधीन होतात. विज्ञानाचा पसारा वाढत गेल्याने कमीत 
कमीचे जास्तीत जास्त ज्ञान असलेले विशेषत: वलयांकित सायंटिस्ट झाले. पण 
त्यांना आपल्या प्रचंड अज्ञानाची जाणीव नसते. विज्ञान-तंत्रज्ञान आपल्याला 
पोसण्यासाठीच असे त्यांना वाटते. ऑर्तेगाच्या मते सर्व मानवी प्रश्‍न नैतिकतेवर 
येऊन ठेपतात; पण ही नैतिकता पाप-पुण्य व परलोक यांजवर आधारलेली 
नाही. ऑतेंगाच्या लिखाणाचे वैशिष्ट्य म्हणजे तो आपल्या अभ्यासक व 
निरीक्षक या भूमिकेशी प्रामाणिक राहतो. त्यातून तत्त्वज्ञान उभे करत नाही 
किंवा भविष्यवेत्ता होण्याची चूक करत नाही. 

ग्लानी आलेल्या भारताला जाग आणण्यासाठी ऑर्तेगा कसा कसा 
उपयोगी पडतो, याचा विचार करण्याची जबाबदारी आपली आहे. कधी तर 
तो भारतीय समाजाचेच चित्रण करत आहे असे वाटते. त्यामुळे जो अस्वस्थ 
होईल तोच विचार करील. 
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प्रकरण ९ 


कार्ल पॉपर - ज्ञानतपस्वी! 


कार्ल पॉपर (१९०२-१९९४) हे विसाव्या शतकातले वैचारिक 
दीपस्तंभ. विज्ञानाचे तत्त्वज्ञ म्हणून ओळखले जातात. प्रस्थापित ज्ञानाची काही 
गृहितके खोडून त्यांनी नव्या मौलिक संकल्पना सादर केल्या. शास्त्रज्ञ व तत्त्वज्ञ 
यांना हादरवून सोडले. ऑस्ट्रियातील 
व्हिएन्ना येथे जन्मलेले कार्ल हे जर्मन 
ज्यू. पहिले महायुद्ध सुरू झाले, तेव्हा 
केवळ १२ वर्षांचे होते. म्हणून सक्तीची 
लष्करभरती टळली. युद्धाचे भयानक 
परिणाम पाहून ते पक्के शांततावादी 
झाले. १९२८ साली त्यांनी तत्त्वज्ञानात 
पीएच.डी. मिळवली; पण विद्यापीठात 
त्यांना स्थान मिळू शकले नाही. १९३० 
साली विवाहित झालेले कार्ल बिगरज्यू 
वस्तीत लहानशा घरात राहत. संसार 
कसाबसा चालत होता. नाझींचा ज्यू द्वेष 
उफाळून आला, त्याच सुमारास सुदैवाने त्यांना न्यूझीलंडमध्ये प्राध्यापकाची 
नोकरी मिळाली. १९३७ ते १९४९ हा तेथील काळ शांततेत गेला. चांगले 
दिवस दिसले. त्यातच दुसरे महायुद्ध आटोपले. नंतर त्यांची 'लंडन स्कूल 
ऑफ इकॉनॉमिक्स'मध्ये तर्कशास्त्र व वैज्ञानिक पद्धतीचे प्राध्यापक म्हणून 
नेमणूक झाली. तिथूनच ते निवृत्त झाले. पत्नीचे निधन झाल्यापासून नऊ वर्षे 
ते एकटेच राहत होते. त्यांना अपत्य नव्हते. वयाच्या ९२व्या वर्षी अखंड 
कार्यरत असलेल्या या ज्ञानतपस्वीचा अंत झाला. 

त्यांच्या १९३४ ला प्रकाशित झालेल्या पहिल्याच पुस्तकाने वैज्ञानिक 
जगतात खळबळ उडवून दिली होती. ते म्हणतात, विज्ञान म्हणजे टीव्ही, 
संगणक, अणुभट्ट्या नव्हेत. विमान म्हणजे हे विश्व व चराचर सृष्टी जाणून 
घेण्याची तीव्र जिज्ञासा. त्यातील रहस्ये उकलून पाहण्याची ऊर्मी. त्यासाठी 
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प्रथम आपल्या अज्ञानाचे भान असावे लागते. मुळात आपले अज्ञान प्रचंड 
असते व जे काही ज्ञानाचे तुकडे जवळ असतात, त्यावर आपण वाद घालतो. 
विश्वातील विसंगती, अथांगता, भयानकता, अनाकलनीयता, वैचित्र्य, साधर्म्य, 
नियमबद्धता यांबद्दल वाटणार्‍या धक्कादायक विस्मयातून तत्त्वज्ञान व विज्ञान 
जन्म घेतात. निरीक्षण व प्रयोग हवेतच, पण त्यापेक्षा माणसाच्या 
सर्जनशीलतेमधून जन्मलेल्या संकल्पनांना विज्ञानाच्या प्रगतीत अधिक महत्त्व 
असते. यात अधिदैविक (theological) व आध्यात्मिक (metaphysical) 
सिद्धान्तसुद्धा वर्ज्य नाहीत. मात्र त्यांना निरीक्षण, प्रयोग व नवे पुरावे यांच्या 
अग्निदिव्यातून पार व्हावे लागते. ज्या संकल्पना अशा कसोट्यांना उतरत 
नाहीत, त्या बाद होतात. संकल्पनांच्या खंडनातूनच विज्ञानाची प्रगती होते. 
सपाट पृथ्वी, भूकेंद्रित जग, पाण्यापासून खडक अशा जुन्या संकल्पना 
चुकीच्या ठरल्यावर बाद झाल्या म्हणून विज्ञान पुढे सरकले. 

सिद्धान्त व अनुमाने बाद होण्याच्या क्षमतेस पॉपर यांनी 
'फॉल्सिफिऑनिलिटी' असे नाव दिले. ही संकल्पना अत्यंत मौलिक होय. या 
निष्कर्षापर्यंत येण्यापूर्वी त्यांनी विज्ञान व तत्त्वज्ञान क्षेत्रातील पूर्वसुरींच्या ज्ञानाचा 
व कार्यपद्धतीचा सूक्ष्म, सखोल अभ्यास केला होता. त्यातून त्यांनी विज्ञान व 
आभासी विज्ञान (५९५५० ५८९१८९) यातील नेमक्या फरकावर बोट ठेवले. 
आभासी विज्ञानातील सिद्धान्त कितीही विरोधी पुरावे पुढे आले तरी अढळ 
राहतात. जसे आत्मा, आत्म्याचे अमरत्व, परलोक वगैरे. त्यांना श्रद्धा म्हणणे 
वेगळे, पण वैज्ञानिक परिभाषा वापरून विज्ञान ठरवणे हे स्यूडो सायन्स होय. 
सध्या आभासी विज्ञानाला विज्ञान मानणाऱयांचे वर्ग आक्रमक होत आहेत. पॉपर 
सायकॉलॉजी, सायकिअँट्री, होमिओपथी यांना 'स्यूडो सायन्स” म्हणतात हे 
सर्वांना पटणार नाही. 

अहिंसेची एक सोपी व्यवहारी संकल्पना त्यांनी दिली आहे. ते 
म्हणतात, शासनाचे पहिले कर्तव्य काय असेल तर लोकांना हिंसेपासून रक्षण 
देणे व अहिंसेने जगण्याची सवय लावणे. विशिष्ट प्रमाणाबाहेर लोक कायदा 
हातात घेऊ लागले की कायद्याचे राज्य राहत नाही. टीव्हीसारखी माध्यमे 
मुलांना हिंसेचे धडे देत असतात. त्यावर सरकारचे नियंत्रण असायलाच हवे. 
टीव्हीच्या दुष्परिणामांवर त्यांनी सखोल चिंतन केले. 

मार्क्सवाद ते समाजवाद ते उदारमतवाद असा प्रवास करत ते 
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मार्क्सवादाचे कट्टर शत्रू बनले. मार्क्सवादाचे बौद्धिक खंडन त्यांनी ज्या 
समर्थपणे केले, तसे अन्य कुणालाही साधले नाही. माणसांची शत्रूपक्ष व 
मित्रपक्ष अशी विभागणी करण्याची शिकवण मार्क्सने दिली व लोकांना ती 
सवयच जडली. अशी विभागणी करण्याची शिकवण मार्क्सने विशिष्ट 
कालखंडात दिली, हे खरे असले तरी तसे करणारा तो पहिला नव्हे. त्यापूर्वी 
ही शिकवण धर्मांनी दिली. आपला आणि परका भेद करून परक्यांबद्दल 
असहिष्णुता व तिरस्कार पुकारला. पण त्याही मागे जाता प्राण्यांचा हा गुणधर्म 
असल्याचे मान्य करायला हवे. सुरक्षेसाठी कळपात राहणे भाग असल्यामुळे, 
जो कळपातला नाही तो कट्टर शत्रू ठरतो. 'संघ' ही त्याची सोज्वळ आवृत्ती. 
त्यातून संशय, द्वेष, तिरस्कार वाढीला लागून त्याचे पर्यवसन नरसंहारात झाले. 
मार्क्सने गृहीत धरलेली भांडबलशाही जगात कोठे कधीच नव्हती. 
समाजव्यवस्था कधीच सुधारणार नाही, हे त्याचे भाकितही चुकीचे ठरले. 
तत्त्ववेत्त्याने कधी भविष्यवेत्ता होऊ नये, प्लेटोपासून मार्क्सपर्यंत सर्वांनी ती 
चूक केली. 

फॅसिस्ट व कम्युनिस्ट एकमेकांचे शत्रू आहेत, पण दोघांचा सामायिक 
गुणधर्म म्हणजे हिंसेचा अवलंब करून सत्ता काबीज करणे व हुकूमशाही 
गाजवणे. कम्युनिस्टांना फॅसिझम उपयुक्त वाटतो. फॅसिस्ट राजवटीमुळे कंगाल 
झालेले लोक कामगारक्रांतीसाठी तयार होतील अशी त्यांची खात्री असते. 
सर्वच हुकूमशहांना बुद्धिवंत वर्ग नैतिक बौद्धिक पाठबळ पुरवत आलेला आहे, 
हे त्यांनी सप्रमाण दाखवून दिले. 

पॉपर यांच्या ज्ञानोपासनेत अभ्यासाचे वेगवेगळे विषय नव्हते. होते ते 
प्रश्‍न ते सोडवण्यासाठी स्वत:कडे विद्यार्थ्यांची भूमिका घेऊन केलेले अथक 
प्रयत्न. त्यात कुठेही शॉर्टकट नव्हता. सत्य दिसले ते कुणाचीही भीड न ठेवता 
व्यक्त करणे, समाजहिताचे इशारे देणे हे बुद्धिवंताचे कर्तव्य त्यांनी अखेरपर्यंत 
बजावले. 'अण्टीएस्टॅन्लिशमेंट' असा शिक्का बसल्यामुळे ऑक्सफर्ड व 
केंब्रिज विद्यापीठांनी त्यांच्या योगदानाची उदंड चर्चा केला, पण त्यांना दूरच 
ठेवले. तरी त्यांना पोषक असे बौद्धिक वातावरण इंग्लंडनेच देऊ केले व 
त्यांचा यथोचित गौरवही केला. त्यांची अखंड तपस्या आपले विचारधन होय. 
त्यांचे मार्क्सवादाचे खंडन म्हणजे मार्क्सच्या डाव्या विचारसरणीचाच विकास 
आहे. धार्मिकांनी त्याला अस्पृश्य मानू नये. 
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प्रकरण १० 


खलिल जिब्रानचा धर्म 


एका असामान्याचा धर्म समजून घेण्यापूर्वी त्याच्या जीवनाचा धावता | 


आलेख डोळ्यासमोर असणे आवश्यक आहे. खलिल जिब्रान (१८८३- 
१९३१) हा अलोकिक प्रतिभावंत, बंडखोर तत्त्वज्ञ, साहित्यिक, चित्रकार व 
जीवनाचा भाष्यकार. तो लेबनॉनचा 
अरब, धर्माने खिश्चन, पण बरेचसे 
आयुष्य अमेरिकेत गेलेला. त्याचे 
पूर्वज फ्रान्सचे मॅरोनाइट पंथीय. फ्रेंच 
राज्यक्रांतीनंतर फ्रान्समधून त्यांची 
हकालपट्टी झाली. नंतर त्यांनी 
लेबनॉनच्या डोंगराळ भागात आश्रय 
घेतला. त्यात जिब्रानचे आई-बाप 
होते. मात्र -सुवेझ कालवा सुरू 
झाल्यावर उंटावरून होणारा व्यापार 
बंद पडला. पारंपरिक धंदे बुडाले. 
शिवाय तुर्को अधिकारी छळ करत. त्यामुळे अनेकांना देशत्याग करण्याखेरीज 
गत्यंतर राहिले नाही. त्यातच खलिल, आई व भावंडांबरोबर अमेरिकेला गेला. 
बाप मागे राहिला होता. तरी तो एकटा परत आला. बैरुत येथे त्याने विविध 
धर्म, वैद्यक, चित्रकला, संगीत असे विषय आत्मसात केले. भ्रमणही खूप केले. 
पॅरिसला चित्रकलेचे शिक्षण घेतले. १९११ मध्ये तो न्यूयॉर्कला स्थायिक झाला. 
जिब्रानचे कुटुंब सावत्र आई-बाप, भावंडांचे होते. पण मनाचे औदार्य हा 
त्यांचा सामायिक गुण. एकमेकांना त्यांनी नेहमीच साथ दिली. बापाने 
खलिलला आर्थिक मदत केली 

जिब्रानने आपले चिंतन प्रेषिताच्या तोंडून मोजक्या शब्दांत काव्यमय 
शेलीत मांडले, ते त्याच्या वयाच्या पंधराव्या वर्षी त्याने आईला दाखवले. त्या 
असामान्य स्त्रीने त्याला उत्तेजन देऊन प्रसिद्ध करण्याची घाई करू नये, असा 
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सुज्ञ सल्ला दिला. नंतर अनेक वेळा सुधारणा करून त्याने २५ वर्षे धीर 
धरला. 'प्रॉफेट' हे पुस्तक १९२३ साली प्रथम इंग्रजीत व नंतर अरबी भाषेत 
प्रसिद्ध झाले. आपल्या आध्यात्मिक विकासाचे चित्रण 'गार्डन ऑफ दी प्रॉफेट' 
यात केले. ते त्याच्या मृत्यूनंतर प्रकाशित झाले. यांत्रिक जीवनशैलीला 
उबगलेल्या अमेरिकनांना या दोन पुस्तकांनी वेड लावले. गद्यकाव्ये, रूपक 
कथा असे लिखाणही त्याने विपुल केले. जीवनातील विसंगतींवर तो खेळकर 
रीका करतो, तर स्त्रीवरील अन्यायाचे हृदयद्रावक चित्रणही करतो. पॅरीस येथे 
त्याने बंडखोर आत्मे' हा छोटासा कथासंग्रह लिहिला. त्यातून तुर्की राज्यकर्ते 
च पाद्री यांनी लेबनॉनच्या जनतेचे चालवलेले शोषण जगापुढे मांडले. त्यामुळे 
तरुणांची मने पेटली व पाद्र्यांनी पुस्तकाची जाहीर होळी केली. त्याला 
धर्मबाह्य ठरवले. तुर्कानी त्याला हद्दपार केले, पण अमेरिकेत तो सुखरूप 
होता. “मानवाचा पुत्र येशू' हे त्याचे पुस्तकसुद्धा कल्पनाशक्तीचा अजब 
आविष्कार आहे. 

जिब्रान अत्यंत धार्मिक आहे. तो देव मानतो, मात्र माणसाला पापी 
ठरवून त्याचे नियंत्रण व शोषण करणारी चर्चची सत्ता त्याला मान्य नाही. 
खिश्चन असून तो पुनर्जन्म मानतो. जे बुद्धीला व भावनेला पटले ते व्यक्त 
करताना त्याला कुणाचे भय नसते, परिणामांची पर्वा नसते. धर्मश्रद्धा व देशप्रेम 
यात संकुचितपणाचा लवलेश नाही. त्याच्यात अनेक विसंगती आहेत, पण 
कोणतीही गोष्ट तो सोयीस्करपणे स्वीकारत नाही. तो महामानव असला तरी 
एक साधासुधा माणूसही आहे. सततच्या आत्मपरीक्षणामुळे स्वतःला तो 
पूर्णपणे ओळखतो. मागे वळून पाहिल्यावर त्याला स्वत:चा क्षुद्रपणा, रुक्षपणा 
व बडबड्या स्वभाव यांची लाज वाटते. मन भूतकाळात रमत नाही. त्याला 
गावाची तीव्र ओढ आहे. आई व बहिणीवर त्याचे नितांत प्रेम आहे. पण मन 
रोमॅंटिक परंपरतले नाही. खलिल जिब्रानने लग्न केले नाही. कोणत्याही प्रेमळ 
स्त्रीची अपेक्षा आपण पुरी करू शकणार नाही, हे तो ओळखून होता. तरी तो 
प्रेमी होता. पण त्याचे प्रेम वैषयिक नव्हते. त्याच्या जीवनात अनेक स्त्रिया 
येऊन गेल्या. बार्बरा यंग ही त्याची शिष्या मृत्युसमयी त्याच्या जवळ होती. 
तिनेच त्याचे चरित्र लिहिले. पण दोघे एका खोलीत कधी राहिले नाहीत. “मी 
जियादा' (//8/ 7/०९॥) ही त्याची खास प्रेयसी. इजिप्तला स्थायिक झालेली. 
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१९ वर्षे दोघांचे प्रेम व पत्रव्यवहार टिकून होता. जिब्रानच्या मृत्यूनंतर तो 
प्रसिद्ध झाला, तेव्हा जगाला या स्त्रीबद्दल कळले. दोघे एकमेकांना कधी भेटले 
नाहीत. त्याने तिचा फोटोसुद्धा कधी मागवला नाही. 

विरहोपि संगमः खलु परस्परसंगतं मनो येषाम्‌। 

त्याला मृत्यूचे भय नव्हते तरी मरायची इच्छा नव्हती, कारण आणखी 
काही काम बाकी होते. तो स्वत:च्या प्रकृतीची काळजी घेत नसे. डॉक्टर 
मंडळी त्याला वाचवण्याची शिकस्त करत होती. पण त्यांच्या प्रयत्नांवर 
जिब्रानचा विश्वास नव्हता. विश्रांती त्याला शिक्षा वाटे. ती भोगायला तो तयार 
नव्हता. त्याला शांत एकांताची ओढ होती. तरी न्यूयॉर्कच्या कोलाहलातच 
त्याच्या प्रतिभेला धार येई. सत्याला अखंड ओळखा, पण शब्दबद्ध क्वचितच 
करा, असे तो म्हणतो, पण सत्य सांगतच राहतो. तो स्वत:ला एक ढग मानतो. 
वस्तूंशी मिसळणारा पण एकरूप न होणारा. तरी कुणाकडून तरी तू एकटा 
नाहीस, हे ऐकू इच्छितो. त्याचे मन मोठे, करुणा विशाल, म्हणून दु:खही मोठे. 
त्यापासून त्याला पलायन नकोय. सार्‍या जगाचे सुख मिळत असेल तरी 
त्याबदल्यात तो आपले दु:ख द्यायला तयार नव्हता. दुःख माझे माझ्यापाशी 
असू दे, ते बिचारे जाईल कोठे? मी असोनी का अनाथासारिके त्याने फिरावे?' 
अशीच वृत्ती. आपली सारी धडपड व्यर्थ जाणार की काय, या विचाराने त्याचे 
मन विषण्ण होई. काही सांगायचे होते ते सर्जनशील शब्दांत सांगता येत नव्हते, 
याचे त्याला दुःख होते. ते दुःख बरोबर घेऊनच त्याने इहलोक सोडला. त्याचे 
हे दुःख म्हणजे मानवजातीबद्दल वाटणारे स्थायी दुःख गम-ए-जाविदा होते. 
एक शायर म्हणतो “खुदा की देन है जिसको नसीब हो जाए। हर एक दिल 
को गम-ए-जाविदा नही मिलता.” 

जिब्रान, टागोर व इक्बाल हे तीन महाकवी समकालीन. अनेकांच्या 
मते जिब्रान 'त्यात सर्वश्रेष्ठ. टागोरांना 'नोबेल' मिळाले, इक्बालला वगळले 
गेले, म्हणून दोघांमध्ये तेढ निर्माण झाली. या सन्मानासाठी जिब्रानचा विचार 
कधी झालाच नाही. पण याचा विचार जिब्रानला कधी शिवलाच नाही. 
खरोखरीच ग्रेट! उदात्त, निरपेक्ष प्रेम हाच त्याचा धर्म होता. 
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देव आणि दैत्य 





देव विरुद्ध देत्य हा संघर्ष भारतीय परंपरेतील एक मध्यवर्ती विषय 
आहे. खरे तर मिथकाच्या भाषेत, मोकळेपणे मांडला गेलेला तो सत्तासंघर्षाचा 
मूलभूत प्रश्‍न आहे. त्याचा ऐतिहासिक अर्थ लावता येतो. पशुपालन 
अवस्थेतील आर्याना अग्नी प्रज्वलित ठेवणे अगत्याचे होते. त्यासाठी यज्ञसंस्था 
आली. पृथ्वी, आकाश व अंतरिक्ष येथील दृश्य व अदृश्य तत्त्वांना देवता मानून 
त्यांची आराधना केली जाई. स्त्री, संतती, गोधन, दीर्घायुष्य लाभावे; शत्रूचा 
नाश व्हावा यासाठी यज्ञ होत. देवांचा राजा इंद्र. त्याला वश करून घेणे हा 
हेतू. 

यज्ञसंस्थेला अफाट महत्त्व असलेल्या अशा काळात सुरासुर संग्रामाची 
कथा जन्मास आली. इंद्र व त्याला भारी पडणारा त्याचा शत्रू वृत्र यांच्यातील 
युद्धाच्या काव्यमय वर्णनातून या कथेची सुरुवात होते. पुढे तिला वेळोवेळी 
सोयीस्कर वळणे दिली जातात. असुरांच्या पराभवासाठी यज्ञ केले जात 
असल्यामुळे कथेला एक वेगळा अर्थ प्राप्त होतो. वैदिक देवतांना मानणारे व 
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न मानणारे यांतील तो संघर्ष बनतो. तत्कालीन इराणी आर्यसुद्धा अग्निपूजक 
होते; पण ते वैदिक देवतांना मानत नसत. त्यांच्यासाठी अहुर (असुर) हे 
चांगले व देव वाईट आहेत. अहुरमज्दा असुरांचा त्राता व देवांचा काळ. 
म्हणून वैदिक संस्कृतीत हे शब्द उलट्या अर्थाने रूढ झाले; पण हा वृत्र 
कोण? 

एक अर्थ असा की वृत्रामुळे पृथ्वीवर प्रकाश नव्हता, पाऊस पडत 
नव्हता, नद्या वाहत नव्हत्या. वृत्राला मारून इंद्राने त्यांच्या वाटा मोकळ्या 
करून दिल्या. म्हणजे ही सृष्टीच्या आरंभाची कथा होय, इति लोकमान्य 
टिळक. डोंगरांना पंख असल्यामुळे ते एका जागेवर राहत नव्हते. इंद्राने त्यांचे 
पंख तोडले. या मिथ्यकथेत उपखंड उत्तरेकडे सरकत असल्यामुळे 
हिमालयाची उंची वाढत होती, या भूवैज्ञानिक तथ्याची पुसट जाण व्यक्त होते. 

वृत्राची वंशावळ मोठी मनोरंजक आहे. दक्ष प्रजापतीच्या तेरा कन्यांचा 
विवाह कश्यपाशी झाला. या तेरापैकी अदितीचे पुत्र हे आदित्य. त्वष्टा (म्हणजे 
विश्वकर्मा) त्यापैकी एक. त्याचा पुत्र वृत्र. अर्थात तो ब्राह्मण. त्याच्या वधामुळे 
इंद्राला ब्रह्महत्येचे पाप लागते. पापक्षालनासाठी त्याला यज्ञ करावे लागतात. 
याखेरीज कश्यपाला दितीपासून झालेले पुत्र दैत्य. दनुपासून झालेले दानव व 
अनायूपासून झालेले असुर असेही म्हटले आहे. याचा अर्थ सुरासुर संघर्ष 
सावत्र भावांमधील वैर ठरतो. सत्तेसाठी घडणार्‍या भाऊबंदकीचे पहिले रूप. 
यापेक्षा बृहदारण्यकोपनिषदातील माहिती अधिक चांगला प्रकाश टाकते. 
त्यानुसार देव कनियस (कनिष्ठ), अल्पसंख्य, अर्वाचीन (नव्या पक्षाचे) व 
अध्यात्मावर भर देणारे होत. या उलट असुर ज्यायस (ज्येष्ठ), बहुसंख्य, 
प्राचीन (जुन्या पक्षाचे) ब भोतिक सामर्थ्याला जोर देणारे आहेत. असुरांची 
प्रतिभा डागाळण्याचा सतत प्रयत्न झाला तरी त्यांना कुठेही असंस्कृत 
(अनूसिव्हिलाइज्ड) व नास्तिक म्हटलेले नाही. त्यांची देवांशी सोयरिक होते. 
शिवाय वैदिक ऋषी दोहोंचे गुरू असतात. 

या संदर्भात क्रग्वेदातील दाशराज्ञ सूक्त लक्षात घेण्यासारखे आहे. 
ऐतिहासिक घटनेचा आधार असलेले ते एकच सूक्त होय. पुरू, अनु, द्रुह्य, 
तुर्वश व यदु या सप्तसिंधूमध्ये आलेल्या आर्यांच्या पहिल्या टोळ्या. त्यांना 
पंचजना म्हटले आहे. नंतर सुदासाच्या नेतृत्वाखाली भरत टोळीचे लोक मोठ्या 
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संख्येने आले. त्यांचा पुरोहित विश्वामित्र होता; पण पंचजनांशी भरताचे युद्ध 
जुंपले, तेव्हा विश्वामित्राच्या जागी वसिष्ठाची नेमणूक झाली. म्हणून चिडलेल्या 
विश्वामित्राने भरताच्या विरुद्ध १० राजांचा संघ उभारला. तरी भरताचा विजय 
झाला. म्हणून या उपखंडाला भारतवर्ष हे नाव मिळाले. म्हणजे संघर्ष बहुसंख्य 
प्राचीन व अल्पसंख्य अर्वाचीन यातला आहे. दोन्ही आर्यच, पुढे पर्यावरण 
बदलले, सरस्वती नदी आटली, अवर्षणे सुरू झाली, तेव्हा क्रषींच्या अन्नासाठी 
आपसातही मारामार्‍या होत. आता पूर्वेकडे स्थलांतर करणे भाग पडले. 

शेतीची सुरुवात झाल्यानंतर मैदानी प्रदेशातील लोकांना शांतताप्रिय 
विष्णू अधिक भावला. पहाडी भागात अवैदिक शिवाला महत्त्व होते. त्यामुळे 
भटक्या लोकांचा आडदांड इंद्र कालबाह्य झाला. आता भारतवर्ष एका 
छत्राखाली आणणे आवश्यक होते. रामायणात रामप्रधान वैष्णवांनी उत्तरेकडून 
दक्षिणेपर्यंत व महाभारतात कृष्णप्रधान वैष्णवांनी पश्चिमेकडून पूर्वेपर्यंत 
भरतखंड एकछत्री करण्याचा प्रयत्न केला. त्यात त्यांना अनेक तडजोडी 
कराव्या लागल्या. जसे शिवाला महादेव म्हणून मान्यता देणे वगैरे. 
इहलोकातील राजकारणाचे परलोकात पडलेले हे प्रतिबिंब. देव-दानव 
संघर्षाला त्यातून आणखी एक परिमाण प्राप्त होते. धर्मप्रसार जगात सर्वत्र 
राजाश्रयांच्या आधारे बळाचा वापर करून झालेला आहे. भारतातील हा प्रयोग 
तडजोडीच्या राजकारणाचा असल्यामुळे वेगळ्या चिवट पण कमकुवत 
जातकुळीचा आहे. 

मग देव म्हणजे कोण? देव म्हणजे प्रस्थापित, सत्ताधारी, अल्पसंख्य 
वर्ग. ज्यांची नीती (2/५९ System) इतरांवर लादली जाते. अर्थात 
Dominating Minority. देवांशी जो जमवून घेऊ शकत नाही तो दैत्य. 
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प्रकरण १२ 


समुद्रमंथन - अलौकिक फॅटसी 





समुद्रमंथन ही भारतीय परंपरेतील अद्वितीय व अदभुत घटना आहे. 
लोकमानसावर आजही टिकून असलेला तिचा प्रभाव पाहता ती चिकित्सक 
अभ्यासाचा विषय ठरते. देव व दैत्य या कट्टर शत्रूंच्या सहकार्याचा प्रसंग 
म्हणून खास महत्त्वाची. स्वर्ग, मृत्यू व पाताळ यांवर वर्चस्व मिळवण्याच्या 
एकाच महत्त्वाकांक्षेपायी सुरासुर संग्राम घडून येतो. जगभराच्या आदिम 
कहाण्यांमध्येसुद्धा हा विषय आहे. आयर्लंड, स्कॉटलंड, नॉर्वे येथील 
मिथ्यकथांमध्ये ओडिन देवांचा व यमर दैत्यांचा राजा असतो. देवांपुढे 
हिमदैत्याची 'भीती उभी राहते, तेव्हा ते प्रथम त्यालाच वश करून घेतात व 
नंतर धोका देतात. सर्व देव स्वर्गात जातात व दैत्य नरकात. या संघर्षाचा 
सार्वकालीन वैश्विक अर्थ लक्षात घेतला पाहिजे. देव म्हणजे सत्ताधारी, 
अल्पसंख्य प्रस्थापित वर्ग अर्थात Dominant Minority, ज्यांची नीतीमत्ता 
( Value System) इतरांना प्रमाण मानणे भाग पड़ते. या तृणमूल विषयातून 
भारतीय परंपरेने समुद्रमंथनाची जी ॥onurental Fantasy उभी केली, 


५४ - अथातो धर्मजिज्ञासा तरंग २ : हिंदू नावाचा धर्म : विविध संकल्पना 





तिला जगात कुठंही तोड नाही. 

या संघर्षात दोन्ही पक्षांपुढे एक अकल्पित समस्या उभी राहते, जी 
समुद्रमंथन केल्याशिवाय सुटणारी नसते. या महानाट्यात तिसरा एक पक्ष 
असतो तो तपस्वी ऋषींचा. त्यांचं स्थान इंद्र, विष्णू व शिव यांच्या खालचं 
असलं तरी त्यांच्या तपसामर्थ्याला व शापाला देवसुद्धा वचकून असतात. 
कारण हे तपस्वी तापट, महत्त्वाकांक्षी व सूडबुद्धीचे असतात. एका पक्षात 
आपल्याला सर्वोच्च स्थान लाभलं नाही तर विरोधी पक्षात जाऊन ते 
मिळवतात. समुद्रमंथनाच्या विराट खेळात शुक्राचार्य (व दुसऱ्या कथेनुसार 
दुर्वास) महत्त्वाची भूमिका बजावतो. त्याच्या तपशिलात न शिरता आपण या 
महानाट्याचा फक्त घटनाक्रम पाहू. 

शुक्राचार्याला देवांचा गुरू व्हायचं असतं. पण ते पद न लाभल्यामुळे 
तो दैत्यांचा गुरू बनतो. दैत्यांच्या विजयासाठी मृतांना जिवंत करणारा संजीवनी 
मंत्र प्राप्त व्हावा, म्हणून तो शिवाची कठोर तपस्या करतो. त्याचा तपस्याभंग 
करण्यासाठी इंद्र कपट रचतो. पण शंकराच्या ते लक्षात येताच तो स्वत: प्रकट 
होऊन शुक्राचार्याला संजीवनी मंत्र देऊ करतो. त्यामुळे युद्धात मेलेले देत्य 
जिवंत होतात व देवांचा पराभव होत राहतो. म्हणून हताश झालेले देव 
विष्णूला शरण जातात. शांत डोक्याचा विष्णू देवांच्या कूटनीतीचा मास्टरमाइंड 
आहे. तो युक्ती सुचवतो. त्यानुसार देव शुक्राचार्यांना म्हणतात, “तुझ्याकडे मंत्र 
आहे म्हणून तू दुसर्‍यांना जिवंत करतोस. पण उद्या तूच नसशील तर कोण 
कुणाला जिवंत करील?” शुक्राचार्य बुचकळ्यात पडतो. मग देव त्यावरचा 
उपाय सांगतात; तो म्हणजे पृथ्वीच्या पोटात असलेले अमरत्व देणारे अमृत 
मिळवणं, जे देव व दैत्य यांच्या सहकार्यानंच शक्य असतं. शुक्राचार्य त्यासाठी 
तयार होतो. 

मग मंदार पर्वताची रवी, वासुकी नागाची दोरी करून देव व देत्य 
समुद्र घुसळायला सज्ज होतात. पण मंदार पर्वत समुद्रात बुडू लागतो तेव्हा 
विष्णू कुर्मावतार धारण करून पर्वताला पाठीवर धरतो. मंथन यशस्वी होतं. 
त्यातून चौदा रत्नं बाहेर येतात. त्यांच्या याद्या वेगवेगळ्या असल्या तरी 
मंगलाष्टकात म्हटली जाणारी कडवी आपण प्रमाण मानू. त्यातील हलाहल 
गंभीर समस्या उभी करते. तेव्हा शिव जगाच्या कल्याणासाठी ते आपणहून 
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समुद्रमंथनातून प्राप्त झालेली १४ रत्ने 
लक्ष्मी: कौस्तुभपारिजातकसुराधन्वंतरिश्चंद्रमा;। 
गाव: कामदुधाः सुरेश्वरगजो र॑भादिदेवाङ्गनाः॥ 
अश्वः सप्तमुखो विषं हरिधनुः शङ्खोऽमृतं चांबुधे। 
रत्नानीह चतुर्दश प्रतिदिनं कुर्वन्तु वो मङ्गलम्‌॥ 








१) लक्ष्मी, 
२) कौस्तुभ मणी, 
३) पारिजातक वृक्ष, 
४) सुरा, 
५) धन्वंतरी 
(एक दिव्य पुरुष जो हाती अमृतकुंभ घेऊन वर आला.) 
६) चंद्रमा, 
७) कामधेनू गाय, 
८) ऐरावत हत्ती 
९) रंभा व इतर अप्सरा, 
१०) उच्चैःश्रवा हा सात मुखे असलेला शुभ्र घोडा, 
११) हलाहल विष, 
१२) हरिधनु (शार्ङ्ग धनुष्य) 
१३) पांचजन्य शंख, 
१४) अमृत 














प्राशन करतो, पण अंगात भिनू देत नाही. म्हणून तो नीलकंठ बनतो. प्रत्येकाला 
कटु अनुभवांचं विष प्यावंच लागतं. पण त्यामुळे मनात कडवटपणा भिनू न 
देणं म्हणजे नीलकंठ बनणं होय. 

मंथनातून अखेर अमृतकलश घेऊन धन्वंतरी बाहेर येतो. गरुड तो 
कलश वरच्यावर पळवतो. त्यातले चार थेंब प्रयाग, हरिद्वार, उज्जयिनी व 
नाशिक इथं पडतात. ती क्षेत्रं पवित्र होऊन तिथं कुंभमेळा भरतो. दैत्य पुन्हा 
कुंभावर झडप घालतात. तेव्हा त्यांचं मन विचलित करण्यासाठी विष्णू 
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मोहिनीचं रूप धारण करतो. त्यामुळे कलश परत मिळवून देव अमृत पितात, 
अमर होतात. पण एक दैत्य राहूचं रूप घेऊन देवांच्यात घुसतो व अमृत पितो. 
पण सूर्य-चंद्रांनी सावध केल्यामुळे सुदर्शनचक्र त्या घुसखोराचा शिरच्छेद 
करते. तरी थोडे अमृत प्यायलेले शिर (राहू) अमर बनते व धड (केतू) 
अलग पडते. चुगली करणाऱया सूर्य-चंद्रांना आळीपाळीनं ग्रहण लावून राहू- 
केतू बदला घेत राहतात. अशी ही बनवाबनवी. (या संदर्भात उमंग १० मधील 
“दे दान, सुटे गिरान' ही मांगांची लोककथा वाचावी. पृष्ठ क्रमांक २९१) 
राजकारण व समाजकारण यांचं मिथकांच्या भाषेत व्यक्‍त झालेलं हे चित्र होय. 
ते जगभर सदासर्वदा सारखंच राहिलेलं आहे. 

समुद्रमंथनाची कथा अतिप्राचीन वाटली तरी ती स्मृतिपुराणांच्या 
काळातली निर्मिती आहे. रामायण, महाभारत, भागवत वगैरेंत तिचे उल्लेख 
झाले तरी विष्णुपुराण हा तिचा प्रमुख आधार होय. त्यात मेरू पर्वत, दशावतार 
यांची माहिती असून गुप्त साम्राज्याचाही उल्लेख येतो. महाभारतात इ.स. ४०० 
पर्यंतच्या चार शतकात जी भर पडत गेली, त्यातच समुद्रमंथन येऊ शकतं. 
उत्तरकालीन पुराणं एकेका अवताराची महती सांगतात. लोकांना वैराग्य कठीण 
असल्यानं भक्तिमार्ग शिकवतात. त्यात अतिशयोक्तीचा अतिरेक होतो. 
तत्कालीन वैष्णव, शैव, शाक्त, बौद्ध, जैन अशा सर्वच पंथांमध्ये एकमेकांवर 
कुरघोडी करण्यासाठी ही चढाओढ लागलेली दिसून येते. त्यात समुद्रमंथन 
सर्वांवर कडी करतं. असंख्य विषयांना आपल्या कवेत घेतं. 

या कथेत विष्णूचा महिमा व त्याच्या अवतारांचं माहात्म्य सांगताना 
लबाडी लपवली जात नाही. शिवाचा परोपकारी भोळा निष्कपट स्वभाव व 
त्याला वरणारी गोरी यांचा यथोचित गौरव केला जातो. तसंच तीर्थक्षेत्र, 
तीर्थयात्रांच “भारत जोडो' अभियान, ग्रहणासारख्या खगोलशास्त्रीय घटना अशा 
सर्वांचं मिश्रण करून एक अवाढव्य अलौकिक फँटसी उभी करण्यात आली. 
थायलंड, कंबोडिया, इंडोनेशिया, मलायशिया येथील लोक आपल्या पूर्वजांच्या 
मातृभूमीची आठवण या माध्यमातून जपतात. बॅकॉक (थायलंड) येथील 
सुवर्णभूमी विमानतळावर उभारलेलं समुद्रमंथनाचं भव्यदिव्य शिल्प पाहून 
विदेशी पर्यटक चकित होतात. अशी ही मिथकाची जादू. 
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प्रकरण १३ 


मेरू पर्वत 





भारतीय परंपरेतील देव आणि देत्य तसेच समुद्रमंथन हे विषय 
हाताळल्यानंतर मेरू पर्वताचा विचार अटळ ठरतो. मेरू हा पौराणिक 
॥॥/॥/(॥/०8॥) पर्वत असून त्याच्याभोवती सर्व ग्रह फिरतात अशी कल्पना आहे. 
जपमाळेतील एका मोठ्या मण्याला मेरूमणी म्हणतात. ज्याच्यामुळे जप 
करणाऱ्याला आवर्तने मोजता येतात. सूत कातण्याच्या चकतीला मेरूयंत्र 
म्हणतात. म्हणजे मेरू शब्दाला केंद्रबिंदूचे महत्त्व आहे. धैर्याचा मेरूमणी हा 
शब्दप्रयोग त्यातूनच निघाला. मेरू टॅक्सीसेवेच्या मालकाला त्यामुळे हे नाव 
सुचले असावे, पण खगोल व भूगोल यांचे संदर्भात प्राचीन काळातील लोकांना 
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अभिप्रेत असलेला मेरू पर्वत कोणता, हा आपल्यापुढील प्रस्तुत प्रश्‍न होय. 

प्रश्‍न केवळ भोगोलिक स्थळनिर्णयाचा नाही, तर परंपरा समजून 
घेण्याचाही आहे. मानवाला खगोल व भूगोल यांचे झालेले आकलन प्रथम 
दैवी अदभुत गूढ मिथ्यकथांच्या भाषेत व्यक्त झाले. धार्मिक पार्श्वभूमींच्या 
भिन्नतेमुळे अशा कथा जगात वेगवेगळ्या रूपांत प्रकटल्या व पुढील काळाच्या 
वारसा बनल्या. तरी त्यात साम्यस्थळे आढळतात. शिवाय परस्पर संपर्कामुळे 
त्यांच्यात देवाणघेवाण झाली. भूतकाळातील भूगोलाच्या संकल्पना तपासताना 
आणखी एक वास्तवाचे भान ठेवले पाहिजे. मानवाला जगाच्या भूगोलाचे खरे 
आकलन झाले ते बरेच उशिरा म्हणजे पंधराव्या शतकापासून पुढे व 
'जिऑलॉजी' या ज्ञानशाखेचा उदय एकोणिसाव्या शतकातील आहे. त्यापूर्वी 
आहेत ती अनुमाने व कल्पनाचित्रे. 

मेरू पर्वत समजून घ्यायचा तर त्याच्या संबंधित सप्तद्वीपे व नवखंडे 
या कल्पना स्पष्ट व्हायला हव्यात. पुराणांनी सात द्वीपे सांगितली, त्याचबरोबर 
भारतवर्षात नऊ खंडे असल्याचेही म्हटले. द्वीपे सात तर खंडे नऊ कशी, अशा 
विचाराने आपण संभ्रमात पडतो. पण भारतीय परंपरेतील सातद्वीपे संपूर्ण 
जगाची असून त्यातले एक जंबुद्वीप. ते हिंदी महासागरापासून थेट उत्तरेपर्यंत 
पसरलेले आहे. त्याच्या मध्यभागी मेरूपर्वत उभा ठाकलेला असून दक्षिणेस 
भारतवर्ष येतो, ज्याच्यात नऊ खंडे आहेत. जंबुद्वीप म्हणजे भारतवर्ष असेही 
म्हटले जाते ते त्यामुळेच. पुराणातील भूगोलाचा अभ्यास सागर विद्यापीठातील 
भूगोलाचे प्राध्यापक एस. मुझफफर अली यांनी केलेला आहे. त्या आधारे 
प्रस्तुत विषय हाताळू. 

सप्तद्वीपांचा पहिला उल्लेख रामायण व महाभारतात येत असला तरी 
त्यांचे विस्तृत वर्णन पुराणांनीच केले. आपली प्राचीन संकल्पना चार द्वीपांची 
होती. जुन्या बौद्ध ग्रंथांनाही तीच अभिप्रेत होती. तपशील मात्र वेगवेगळा 
असतो. जगातील सर्वच प्राचीन संस्कृतीमध्ये अशा कल्पना रूढ होत्या. त्याची 
एकमेकांना देवाणघेवाण होत होती. त्यातून सात द्वीपांची संकल्पना ग्रीकांकडून 
आलेली दिसते. पुराणातील समप्तद्वीपे म्हणजे जगाचे नैसर्गिक प्रदेश होते. 

ग्रीक लोक जगाची विभागणी सात 'इक्लिम'मध्ये करीत. ग्रीकांकडून 
ही संकल्पना अरबांकडे आली. ते जगाचे सात 'क्लिमा' मानत. या 
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क्लिमावरून इंग्लिश 'क्लायमेट' हा शब्द आला. पुराणकारांनी माहिती, वैदिक 
वाङ्मय, रामायण, महाभारत वगैरेतून घेतली तशीच ती स्थानिक लोक, देशी- 
विदेशी प्रवासी व व्यापारी यांच्याकडूनही मिळवली. मात्र ही भारतीय 
दृष्टिकोनांतून सादर करण्याचे कौशल्य त्यांचे होते. पुराणांना मातीतून 
उगवलेल्या श्रद्धांची नोंद घेऊन अखिल भारतातील तीर्थयात्रांना उत्तेजन द्यायचे 
होते. म्हणजे व्यापारी मार्ग, वाटेतील डोंगर, नद्या, पशुपक्षी, वृक्षवनस्पती अशा 
सर्वांची दखल घेणे क्रमप्राप्त होते. म्हणून पुराणकारांचे पाय कुठेतरी 
जमिनीवरच होते. 

पुराणांचा मेरू म्हणजे पामीरचे पठार (/28//7 #०४) जिथून पर्वतराजी 
सर्वत्र पसरतात, त्याला ।२०० ० ॥॥७ ॥/०॥४ म्हटले जाते. मेरूच्या दक्षिणेस 
असलेल्या भारतवर्षात नऊ खंडे असल्याचे पुराणांनी तसेच 
भास्कराचार्यांसारख्या खगोलतज्ज्ञांनी म्हटले आहे. कुठे 'खंड'ऐवजी 'भेद' 
शब्द येतो. या खंडांचा आजच्या भूगोलावर स्थलनिर्णय करणे मात्र कठीण 
होऊन बसते. संपूर्ण दक्षिण आशियाई उपखंड म्हणजे भारतवर्ष व त्यातील 
सर्व नऊच्या-नऊ खंडे जिंकणारा सम्राट बनतो, असे त्यांना अभिप्रेत होते. 

ही खंडे म्हणजे भारतवर्षाचे एकमेकांपासून नैसर्गिक कारणांनी (नदी, 
पर्वत, वाळवंट, दलदल) तुटलेले प्रदेश होत. सप्तद्वीपांप्रमाणे त्यांचे चित्र स्पष्ट 
होत नाही. आदिशक्ती भवानीदेवीचे वर्णन करताना 'नवखंड पृथ्वी तुझी 
चोळी' म्हटले आहे. तरी लाक्षणिक अर्थाने ते संपूर्ण भारताचे प्रतीक म्हणजे 
भारतमातेचे रूप आहे. पुराणांची पृथ्वी मात्र रोजच्या व्यवहारात दिसते तशी 
सारखी सपाट असून सर्व बाजूने सागरवेष्टित आहे, यात आश्चर्य नाही. 
जेरूसलेमला केंद्र मानून सागरवेष्टित सपाट पृथ्वीची संकल्पना युरोपात सातव्या 
शतकापासून रूढ होती. विशेष म्हणजे, भारतीय खगोलशास्त्रात पृथ्वी 
चेंडूसारखी कल्पिलेली आहे. पुराणांच्या पथ्वीप्रमाणे सपाट नाही. भारतीय 
परंपरेत एखादी श्रद्धा सक्तीची करणारा धार्मिक दंडक (09778) नसल्यामुळे 
अशा भेदांपायी कुणाचा छळ झाला नाही. 

आता दुसरा मुद्दा भास्कराचार्यांचा. त्यांचे खोगलशास्त्राच्या इतिहासातील 
स्थान समजून घेणे आवश्यक आहे. इसवी सनानंतरच्या काळात क्षत्रिय राजे 
यज्ञाचे आश्रयदाते राहिले नाहीत. त्यामुळे यज्ञसंस्थेवर आधारित वेदांगज्योतिष 
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कालबाह्य झाले. यज्ञप्रधान वैदिक धर्माचे पूजाप्रधान सनातन धर्मात (हिंदू) 
रूपांतर होऊ लागले. विदेशी लोकांशी झालेल्या संपर्कामुळे बॅबिलॉन, ग्रीस, 
इराण येथील खगोलशास्त्रीय संकल्पना भारतात रुजल्या. येथील ज्योतिषशास्त्रात 
सिद्धांत ज्योतिषाचे एक नवे युग अवतरले. सिद्धांतांनी खगोलशास्त्राला 
गणिताचा पाया प्राप्त करून दिला. खगोल निरीक्षण नव्याने सुरू केले. ग्रीक- 
रोमन संकल्पना मोकळ्या मनाने स्वीकारल्या. बारा राशी, सात वार वगैरेंसाठी 
देशी परिभाषा तयार केली. त्यातून भारतीय खगोलशास्त्राला जागतिक दर्जा 
प्राप्त झाला. 

या ज्ञानसत्रात आर्यभट्ट (४९९), पहिला भास्कर (सहावे शतक), 
वराहमिहीर (सहावे शतक), ब्रह्मगुप्त (सातवे शतक), लल्ला (आठवे 
शतक), पृतूदक (नववे शतक), भास्कराचार्य (१२ वे शतक) अशी रत्ने 
निर्माण झाली. यात आदरणीयतेचा उच्चांक गाठला तो आर्यभट्टाने, पण 
लोकप्रियतेच्या शिखरावर कायमचा विराजमान झाला तो वराहमिहीर. यापैकी 
सध्या आपल्याला प्रस्तुत आहे तो भास्कराचार्य. विद्वत्ता व ज्योतिष याला 
वाहिलेल्या खान्देशी घराण्यात भास्कराचार्याचा जन्म झाला. त्याचे योगदान 
फार मोठे आहे. सिद्धान्तशिरोमणी' हा त्याचा प्रचंड ग्रंथ. “लीलावती', 
'नीजगणित', 'ग्रहगणित' व 'गोलाध्याय' हे त्याचे भाग असले तरी स्वतंत्र 
ग्रंथाच्या स्वरूपाचे आहेत. 'करणकुतूहल' नामक ग्रंथात त्याने पंचांग 
बनविण्यासाठी उपयुक्त गणिते दिली आहेत, त्याचा आजही उपयोग होतो. 
गुरुत्वाकर्षणाची जाण आर्यभट्टाला होती. तरी भास्कराचार्याने 'गोलाध्याय'मध्ये 
केलेली त्याची सुस्पष्ट मांडणी कुणालाही मोलाची वाटेल, अशी आहे. मात्र 
त्यामुळे तो न्यूटन ठरत नाही, याचे भान हवे. अचूक अनुमान करणे व गणिती 
प्रमेयाद्वारे ते सिद्ध करून दाखविणे, यात मोठा फरक आहे. ती झेप न्यूटनने 
आपल्या 6=////22 या समीकरणाने घेतली. 

दुसरा एक मुद्दा मान्य करावा लागतो तो म्हणजे, आमचे खगोलशास्त्रीय 
विश्व भूकेंद्रित व भूस्थिर होते. पृथ्वीचे आपल्या आसाभोवती होणारे परिवलन 
ओळखणे, हा आर्यभट्टाचा क्रांतिकारक शोध होतो. म्हणजे त्याच्या विश्वाचे 
प्रतिमान भूस्थिर नव्हते. तरी भूकेंद्रित होते. शिवाय आर्यभट्राचा परिवलनाचा 
सिद्धांत सर्वमान्य झाला नाही, अल्पमतातच राहिला. भास्कराचार्यसुद्धा या 
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सिद्धांताला उचलून धरत नाही. आर्यभट्टाला सूर्यकेंद्रित विश्वाचा शोध 
लावण्याचे श्रेय देणे व भास्करचार्याला न्यूटन ठरविणे, ही राष्ट्राभिमानातून 
जन्मलेली आधुनिक मते होत. 

भास्कराचार्यांचा 'लीलावती' हा गणितावरील अप्रतिम ग्रंथ 
बापलेकीच्या संवादाचा मानणे हा त्याला सोज्चळ रूप देण्याचा प्रयत्न होय. 
त्याची भाषा इतकी शृंगारिक आहे की, ती प्रियकर-प्रेयसीशिवाय दुसऱ्या 
कुणाची असूच शकत नाही. आमचे सर्व खगोलशास्त्रज्ञ मोठे रसिक होते. 
त्यांची भाषा काव्यमय असून त्यात शुंगाररसाला स्थान आहे. एक उदाहरण 
पाहा, लल्ला हा गोलप्रशंसा करतो. भूगोल हा गोल खगोलात आहे. त्यामुळे 
गोलाचे अर्थात वक्राकार भूमितीचे महत्त्व कळल्याशिवाय खगोलशास्त्राचा 
अभ्यास करता येणार नाही. त्यावर त्याची टिप्पणी अशी की, जसे चंद्राविना 
आकाश, पक्वान्नाविना भोजन व 'कुचरहितं ललना जनस्यवक्षः? तसेच 
गोलविवर्जित खगोलशास्त्र होय. 

शेवटचा मुद्दा उत्तर ध्रुवावरून आकाश कसे दिसेल, नक्षत्र मंडळ कसे 
फिरेल व दक्षिण ध्रुवावरून दिसणारे आकाश वेगळे. असेल ब नक्षत्र मंडळ 
उलट दिशेने फिरेल, हे ओळखणे ही गणिती प्रतिभेची कामगिरी होय. ती 
पारंपरिक धर्मश्रद्धांना अनुकूल अशा परिभाषेत काव्यमय शैलीत मांडली म्हणून 
मेरू पर्वत व समुद्रमंथन पृथ्वीच्या पोटात पाहणे, हे त्याचे केवळ काल्पनिक 
धाडस होय. 
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प्रकरण १४ 


नासदीय सूक्त 





विश्वाची उत्पत्ती हा धर्मशास्त्र व खगोलशास्त्र यांच्या जिव्हाळ्याचा 
विषय. प्राचीन मानवालासुद्धा हे गूढ आकर्षित होते. त्यासंबंधीच्या मिथ्यकथा 
सर्व धर्मातून आढळतात. पण ऋग्वेदात विश्वाच्या उत्पत्तीचे जे अनुमान केले 
आहे त्याला तोड नाही. नासदासीन्नो सदासीत्तदानी या सुरुवातीच्या 
ओळीवरून ते नासदीय सूक्त म्हणून ओळखले जाते. पाश्चिमात्य पंडित त्याचा 
“सॉन्ग ऑफ क्रिएशन’ असा गौरवाने उल्लेख करतात. त्याची वैशिष्ट्ये अशी- 

१) विश्वाच्या उत्पत्तीचे हे सर्वात प्राचीन व जगातील एकमेव अनुमान 
असून अत्यंत प्रगत आहे. त्यात बुद्धी, कल्पना, भावना व श्रद्धा यांचा सुंदर 
संगम साधला आहे. 

२) ग्रीसमध्ये निसर्गवादी विचारांची पुसटसुद्धा सुरुवात झाली नव्हती. 
त्यापूर्वी साधारण चारशे ते पाचशे वर्षे केलेले हे काव्यात्मक चिंतन होय. 

३) येथे हा तत्त्वज्ञ कवी प्रश्‍नाच्या थेट मुळात शिरतो व विश्व हे एक 
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युनिट असल्याचे मानतो, हे विशेष. तो केवळ पृथ्वीचा विचार करत नाही. 

४) विश्वाच्या निर्मितीचे श्रेय परमेश्वराला देऊन प्रश्‍न सोडवण्याची 
पळवाट त्यात पत्करलेली नाही. सत्य शोधण्यासाठी बुद्धी व कल्पनाशक्ती 
पणाला लावल्या आहेत. | 

५) हे सूक्त शंका उभ्या करते, स्वत:च्या अज्ञानाची प्रांजळ कबुली _ 
देते. काही मानवी बुद्धीला अगम्यच (ultimate ५nkn०॥३७।९) राहणार 
असल्याचे सांगते. 

६) असे असून अनुमान करण्याची धडाडी दाखवते. शिवाय आपला 
निष्कर्ष बिनचूक असल्याचा दावा करत नाही. 

७) अखेर आकाशात बसून असलेल्या विश्वाच्या अध्यक्षाला ते माहीत 
आहे की नाही कोण जाणे, असा संशयवाद व्यक्त करते. 

८) विश्वारंभी काय अवस्था असावी याचे वर्णन एकप्रकारे 
Singu।३/(/ चे कल्पनाचित्र भासते. त्याला ब्रह्म म्हटले आहे. विश्व हे 
पाणीजन्य असल्याचे अनुमान चुकीचे ठरले असले तरी सर्वगुण बुद्धिवादी, 
निसर्गवादी दृष्टिकोनाची साक्ष देतात. 

पण त्याचबरोबर ब्रह्मामध्ये काम” निर्माण झाल्यामुळे पुढचा पसारा 
जन्मास आला, असेही सांगितले आहे. सर्व सृष्टी ईश्वराच्या इच्छेमुळे निर्माण 
झाली, असे मानणारा हा चैतन्यवादी दृष्टिकोन होय. थोडक्यात निरीश्वरवादी- 
बुद्धिप्रधान व ईश्वरवादी-श्रद्धाप्रधान अशा दोन्ही परंपरांचा पाया या सूक्ताने 
घातला. 

सोबत मूळ नासदीय सूक्त लोकमान्य टिळकांनी केलेल्या गद्य 
भाषांतरासह दिले आहे. शिवाय श्याम बेनेगल यांच्या भारत - एक खोज” 
या दूरदर्शन मालिकेचे (१९८८-८९) ते टायटल सॉन्ग होते. या सूक्ताचे 
प्रासादिक हिंदी रूपांतर करण्याची किमया प्रा. वसंत देव यांची. कवी, 
साहित्यिक, नाटक व सिनेमाचे संहिता लेखक असे हे बहुआयामी व्यक्तिमत्त्व 
होते. विजय तेंडुलकरांची सर्व मराठी नाटके त्यांनीच हिंदीत आणली. सोबत 
जोडलेले हिंदीतील नासदीय सूक्त त्यांच्या सौजन्याने उपलब्ध झाले होते. | 
१९९६ साली हा प्रतिभावंत पंचतत्त्वात विलीन झाला. 
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मूळ सूक्त मराठी भाषांतर 


नासदासीन्नो सदासीत्तदानी तेव्हा म्हणजे मुळारंभी' असत्‌ नव्हते आणि 
नासीद्रजो नो व्योमा परो यत्‌। सतही नव्हते! अंतरिक्ष नव्हते आणि 
किमावरीवः कुह कस्य शर्म- त्यापलीकडचे जे आकाश तेही नव्हते! 


नन्भः किमासीग्दहनं गभीरम्‌ ।।१।। (अशा स्थितीत) कोणी (कोणाला) 
आवरण घातले (म्हणावे)? कोठे? 
कोणाच्या सुखासाठी? अगाध व गहन 
पाणी (तरी) होते काय? 


न मृत्युरासीदमृतं न तहिं तेव्हा मृत्यू म्हणजे मृत्युग्रस्त नाशवंत दृश्य 
न रात्र्या अह आसीत्प्रकेतः। सृष्टी नव्हती, व म्हणून (दुसरा) अमृत 
आनीदवातं स्वधता तदेकं म्हणजे अविनाशी नित्य पदार्थही (हा 


तस्माद्धान्यन्न पर: किंचना5ऽस।।२।। भेदही) नव्हता. 
(तसेच) रात्र आणि दिवस यांचा भेद 
कळण्यास काही साधन (=प्रकेत) 
नव्हते. (जे काय होते) ते एकले स्वधेने 
म्हणजे आपल्या शक्तीने 
वायूशिवाय श्वासोच्छवास करीत म्हणजे 
स्फुरत होतं. त्याखेरीज किंवा त्यापलीकडे 
दुसरे असे काहीच नव्हते. 


तम आसीत्तमसा गुढमग्नेऽ अंधकार होता, आरंभी हे सर्व अंधकाराने 
प्रकेतं सलिलं सर्वमा इदम्‌ व्याप्त (आणि) भेदाभेदविरहित पाणी 
तुच्छेनाभ्वपिहितं यदासीत्‌ होते, (किंवा) आभू म्हणजे सर्वव्यापी 
तपसस्तन्महिमाऽजायतैकम्‌।।३।। ब्रह्म (आरंभीच) तुच्छाने म्हणजे फोल 


मायेने आच्छादिलेले होते - असे (यत्‌) 
जे (म्हणतात), ते (तत्‌) मूळ एक 
(ब्रह्मच) तपाच्या महिम्याने (रूपांतराने 
पुढे) प्रकट झालेले होते: 
कामस्तदग्रे समवर्तताधि (याच्या) मनाचे जे रेत म्हणजे बीज 
मनसो रेतः प्रथमं यदासीत्‌। प्रथमतः निघाले तोच आरंभी काम 
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सतो बन्धुमसति निरविन्दन्‌ 
हदि प्रतीष्या कवयो मनीषा।।४।। 


तिरश्वीनो विततो रश्मिरषाम्‌ 
अधः स्विदासीपुपरि स्विदासीत्‌। 
रेतोधा आसन्‌ महिमान आसन्‌ 


(म्हणजे सृष्टी निर्माण करण्याची प्रवृत्ती 
किंवा शक्ती) झाला. (हाच) असतामध्ये 
म्हणजे मूळ परब्रह्मात सताचा म्हणजे 
विनाशी दृश्य सृष्टीचा (पहिला) संबंध 
होय, असे ज्ञात्यांनी अंतःकरणांत विचार 
करून बुद्धीने निश्चित केले आहे. 

(हा) रश्मी म्हणजे धागा किंवा किरण 
यांच्या (मध्ये) आडवा पसरला; आणि 
खाली होता म्हटले तर वरही होता. 


स्वधा अवस्तात्‌ प्रयतिः परस्तात्‌ ।।५।।( यांच्यातले काही) रेतोधा म्हणजे [ 


को अद्धावेद क इह प्र वोचत्‌ 
कृत आजाता कुत इयं विसृष्टिः। 
अर्वाग्‌ देवा अस्य विसर्जनेना- 
थ को वेद यत आबभूव ॥६॥ 


इयं विसृष्टिर्यत आबभूव 

यदि वा दधे यदि वा न 

यो अस्याध्यक्ष:परमे व्यामन्‌ 

सो अंग वेद यदि वा न वेद ॥७।। 
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बीजप्रद झाले, व (वाढून) मोठेही झाले. | 
त्यांचीच स्वशक्ति अलिकडे ब प्रयति 
म्हणजे प्रभाव पलीकडे (व्यापून) राहिला. 
(सताचा) हा विसर्ग म्हणजे पसारा 
कशापासून किंवा कोठून आला, हे 
(यापेक्षा) प्र म्हणजे विस्ताराने येथे कोण 
सांगणार? कोण निश्चयात्मक जाणतो 
देवही या (सत्‌ सृष्टीच्या) विसर्गानंतरचे. 
मग ती जेथून निघाली ते कोण जाणणार? 
(सताचा) हा विसर्ग म्हणजे पसारा जेथून 
झाला, किंवा तो निर्मिला गेला अगर न 
गेला, ते परम आकाशांत असणारा या 
जगाचा जो अध्यक्ष (हिरण्यगर्भ) तो 
जाणीत असेल; किंवा नसेलही! (कोणी 
सांगावे? ) 


नासदीय सूक्त - हिंदी रूपांतर _ 
सृष्टी से पहले सत्‌ नही था। असत्‌ भी नही। 
अन्तरिक्ष भी नही। आकाश भी नहीं था। 
छिपा था क्या? कहां? किसने ढका था? 
उस पल तो अगम-अतल जल भी कहाँ था? ॥१॥ 
नहीं थी मृत्यू थी अमरता भी नही। 
नही था दिन रात भी नही। 
हवा भी नहीं सांस थी स्वयमेव फिर भी। 
नही था कोई कुछ भी। परमतत्त्व से अलग या परे भी ॥२॥ 
अंधेरे में अंधेरा-मुंदा अँधेरा था। 
जल भी केवल निराकार जल था। 
परमतत्त्व था सुजन-कामना से भरा। ओछे जल से घिरा। 
वही अपनी तपस्या की महिमा से उभरा ॥३॥ 
परम मन में पहला बीज जो उगा वही काम बनकर जगा। 
कवियो-ज्ञानियो ने जाना। 
असत्‌ और सत्‌ का निकट सम्बन्ध पहचाना ॥४॥ 
फैले सम्बन्ध के किरण-धागे तिरछे। 
परमतत्त्व उस पल ऊपर या नीचे? 
वह था बंटा हुआ। पुरुष और स्त्री बना हुआ 
ऊपर था दाता वही भोक्ता। नीचे वसुधा स्वधा भोग्या ॥५॥ 
सृष्टी यह बनी कैसे? किससे? आई है कहां से? 
कोई क्या जानता है? बता सकता है? 
देवताओं को नही ज्ञात, वे आए सुजन के बाद। 
सृष्टी को रचां है जिसने उसको जाना है किसने? ॥६॥ 
सृष्टी का कोन है कर्ता? कर्ता है अथवा अकर्ता? 
ऊचे आकाश में जो रहता। सदा अध्यक्ष जो बना रहता। 
वही सचमुच में जानता या नहीं जानता। 
इसका किसी को नही पता नही है पता ॥७॥ 


- अनुवादक : वसंत देव 
(“भारत एक खोज” दूरदर्शन मालिकेसाठी) 
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प्रकरण १५ 


पंचमहाभूतेः भारतातील विचार 


कमारा 





भोवतालचे सचेतन व अचेतन जग जिज्ञासू मनापुढे गंभीर प्रश्‍न उभे 
करते. ही सृष्टी कशापासून बनलेली आहे? म्हणजे तिच्यातले मूलभूत पदार्थ 
कोणते? त्यातून विश्व कसे निर्माण झाले? त्याला आरंभ होता को अनादी 
कालापासून ते तसेच आहे? आरंभ असेल तर तो केव्हा व कसा झाला व 
आरंभापूर्वीची अवस्था काय होती? शिवाय त्याचा कुणी निर्माता आहे को 
नाही? असेल' तर त्याने हा पसारा कशासाठी घातला? हे विश्व अनंत आहे 
की सांत? 'सांत असेल तर त्यानंतर पुढे काय होणार? प्राचीन काळापासून हे 
अगम्य व गूढ प्रश्‍न मानवाला सतावत आले आहेत. धर्म, अध्यात्म, ज्ञान, 
तत्त्वज्ञान, विज्ञान यांचे हे सामायिक क्षेत्र. सामान्य माणूस ही सर्व परमेश्वराची 
अगाध लीला समजून स्वस्थ बसतो. कधी आर्त स्वरात परमेश्वरालाच जाब 
विचारतो, 'दुनिया बनानेवाले, क्या तेरे मनमे समाई। तूने काहेको दुनिया 
बनाई।' याचा अर्थ वरील प्रश्‍न सर्वाच्याच जिव्हाळ्याचे आहेत. ते फार 
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पूर्वीपासून भारतात कसे हाताळले गेले ते पाहू. 

प्राचीन काळापासून जगात यावर विचार सुरू झाला. त्यात भारतात 
झालेले चिंतन अत्यंत मोल्यवान ठरते. ऐहिक सृष्टी व त्या पलीकडील अदृश्य 
शक्ती ही दोन्ही जाणून घेण्याची तीव्र उत्कंठा त्यात दिसून येते. त्यामुळे 
स्वभाववाद ( नॅचरॅलिझम) व चैतन्यवाद (मेटाफिजिक्स) अशा दोहोंचा पाया 
घातला गेला. सत्यम्‌ व 
ऋतम्‌ या ऋग्वेदातील मूळ 
निष्ठा होत. ऋतम्‌ म्हणजे 
सृष्टीक्रम किंवा निसर्गाचे 
नियम. देव अनेक होते; पण 
ते सत्यम्‌ व ऋतमपेक्षा श्रेष्ठ 
नव्हते. याजबरोबर सचेतन व 
अचेतन सृष्टीत मूलभूत भेद न 
मानणारा जडवाद 
(मटेरिअऑलिझम) सुद्धा 
अस्तित्वात होता. या सर्वांचा मागोवा ऋग्वेदापासून (इ.स. पूर्व २०००- 
१०००) उत्तर वैदिक काळापर्यंत म्हणजे इ.स. दुसऱया शतकापर्यंत घेता येतो. 
या कालखंडाला वैदिक लेबल लावले तरी त्यात चार्वाक, जैन, बौद्ध यांचाही 
सहभाग होता; कारण एकाच परंपरेतून फुटून वेगळे झालेले हे प्रवाह होत. 
त्यांना एकमेकांच्या मतांचा अभ्यास अटल होता. त्याशिवाय खंडन करणे शक्य 
नव्हते. अशा मंथनातून वैदिक परंपरेत षड्दर्शने निर्माण झाली. अनेकत्वाकडून 
एकत्वाकडे होणारी प्रगती या नात्याने ही खालील पद्धतीने सादर केली जातात. 
दर्शने ही मोक्षशास्त्रे होत. 





१ न्याय गौतम (पृथक्करण) 
२ वैशेशिक कणाद आरंभवाद 
३ सांख्य कपिल (वर्गीकरण) 
४ योग पतंजलि परिणामवाद 
५ मीमांसा जैमिनी (एकीकरण) 
६ वेदान्त बादरायण विवर्तवाद 
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पण याचा अर्थ असा नव्हे की ती वरील क्रमाने निर्माण झाली. हे | 
समांतर मौखिक प्रवाह होते व अक्षरबद्ध फार उशिरा झाले. त्यात सृष्टीच्या 
उत्पत्तीची विविध अनुमाने आढळतात. 

प्रथम हिरण्यगर्भ व त्याच्यापासून सृष्टी निर्माण झाली, असे ऋग्वेदात 
(मंडल १०) म्हटले आहे. त्याचबरोबर प्रथम पाणी, मग त्यात अंडे, त्यातून 
ब्रह्मदेव व ब्रह्मांड निर्माण झाले, असेही वर्णन आढळते. मूळ ब्रह्मापासून 
आकाशादी पंचमहाभूते निघाली, असे तैतिरीय उपनिषदात म्हटले आहे. ही 
झाली काही उदाहरणे. ऋग्वेद हा एकावेळी सांगून संपादित झालेला ग्रंथ नव्हे. 
ज्याला जो विचार जेव्हा स्फुरला तो त्याने छंदोबद्ध केला. शिष्यांनी तो मौखिक 
परंपरेने जपला. म्हणून त्यात परस्परविरोधी विधाने आढळतात. 

सृष्टीच्या उत्पत्तीसंबंधात न्यायशास्त्राने केलेल्या कल्पनेस आरंभवाद 
म्हणतात. सृष्टीतील असंख्य पदार्थांचे मूलभूत वर्ग किती व त्यातून सर्व 
पदार्थांची निर्मिती कशी झाली हे सांगणारे शास्त्र म्हणजे न्यायशास्त्र. गौतमाचे 
तसेच कणादाचेही न्यायशास्त्र आहे. कणादाच्या सिद्धान्तास वैशेशिक असेही 
म्हणतात. परमाणूची संकल्पना प्रथम त्याने मांडली. मनाचे व शरीराचे परमाणू 
आहेत व ते एकत्र आल्यामुळे चैतन्य निर्माण होते, हा कणादाचा सिद्धान्त 
निरीश्वरवादी आहे. परमाणूंचा संयोग घडवून आणण्यास ईश्वर कारणीभूत आहे 
असे मानणारे सेश्वर नेय्यायिक, चार्वाक व आधुनिक विज्ञान आरंभवादी होत. 

पंचमहाभूते कशी निर्माण झाली याचे विज्ञानपूर्व काळातील तर्कशास्त्र 
मनाला थक्क करणारे आहे. मीमांसेत वैदिक कर्मकांडाचे महत्त्व असले तरी 
युक्तिवाद करण्याची बौद्धिक शिस्त या शास्त्राने घालून दिली. ती सर्वाना 
वरदान ठरली. पंचमहाभूतांपेकी आकाश प्रथम निर्माण झाले; कारण त्यात 
एकच गुण आहे, शब्द; नंतर शब्द व स्पर्श हे दोन गुण असलेला वायू; नंतर 
शब्द, स्पर्श व रूप या तीन गुणांचा अग्नी. त्यानंतर या तीन गुणांखेरीज रुची 
गुण असलेले पाणी आणि अखेर पूर्वोक्त चार गुणांखेरीज गंध हा गुण 
असलेली पृथ्वी पाण्यातून निर्माण झाली. पंचमहाभूतांच्या मिश्रणाने सृष्टी बनते. 
या मिश्रणाच्या प्रक्रियेस उत्तर वेदान्तात पंचीकरण म्हटले आहे. याचा अर्थ 
पंचमहाभूतांपैको प्रत्येकाचा कमी-जास्त भाग घेऊन त्या सर्वांच्या मिश्रणाने 
नवा पदार्थ तयार होणे. मानवी शरीर पंचमहाभूतांचेच बनलेले असून त्यात 
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सत्त्व, रज, तम हे तीन गुण भिन्न प्रमाणात असतात. पिंड व ब्रह्मांड एकच 
आहेत, हा वेदान्ताचा अखेरचा सिद्धान्त 

आता सांख्यशास्त्राचा विचार. सांख्य परिणामवादी आहेत, ते आरंभवाद 
मानत नाहीत. सांख्य म्हणजे मोजणारे या अर्थी हा शब्द रूढ झाला. 
कपिलांच्या सांख्यसूत्रानुसार कार्य हे सुप्तपणे कारणात वास करीत असते व 
त्यामुळे नवीन म्हणता येईल, अशी निर्मिती होत नाही. या सिद्धान्तातून काही 
धक्कादायक निष्कर्ष निघतात. ते असे: १) जगात नवीन काही निर्माण होत 
नाही, तसेच कोणताही पदार्थ नाश पावत नाही. बदल होतो तो फक्त अणू- 
परमाणूंच्या घटनेत. २) सजीव-निर्जीव सृष्टीत मूलभूत भेद नाही. शरीर, अन्न 
व षड्रस हेसुद्धा पंचमहाभूतातूनच निर्माण होतात. ३) पंचतत्त्वांच्या पदार्थांची 
विविधता व त्यांचे अनंत स्वरूपांचे मिश्रण यामुळे निर्दोष व परिपूर्ण अशी 
सजीव वस्तू असूच शकत नाही. ४) आरोग्य म्हणजे परिपूर्णता नसून एक 
सर्वोत्तम समतोल असतो. सुश्रुतातील हे विधान याच तत्त्वावर आधारलेले 
आहे. मानसिक आरोग्यालाही हा नियम लागू पडतो. ५) पंचमहाभूतांची शक्ती 
अमर्याद असल्यामुळे संहाराला तीच कारणीभूत होते. निसर्ग जितका रम्य 
वाटतो तितकाच तो क्रूर व निर्दय आहे, याचे भान त्यात दिसून येते. यामुळे 
पंचमहाभूतांवर नियंत्रण ठेवण्यासाठी भौतिक उपाय शोधणे व त्यांना संतुष्ट 
ठेवण्यासाठी त्यांचे दैवतीकरण करून सगुण प्रतीकांच्या रूपात त्यांची 
आराधना करणे, अशा दोन्ही दिशेने पावले उचलली गेली. आजही आपण 
तेच करतो. येथे काही तत्कालीन मतभेदांची दखल आवश्यक आहे. चार्वाक, 
जैन व बौद्ध यांनी पाचऐवजी चारच महाभूते मानली. आकाश इंद्रियगम्य 
नसल्यामुळे त्याला महाभूतांत धरले नाही. जे इंद्रियगम्य नाही त्याचा मूलभूत 
तत्त्वात समावेश न करणे हा बुद्धिवादी दृष्टिकोन होय. 

हा विषय क्लिष्ट व गुंतागुंतीचा आहे. भारतीय मनाच्या वैचारिक 
प्रवासाचा मागोवा घेण्यापुरता तो येथे हाताळला. यातील कालबाह्य झालेल्या 
सिद्धान्तांची दखल पुढील प्रकरणात. 
उदात्त मृत्यू 
पंचमहाभूते हे विज्ञान, धर्म, अध्यात्म यांना कवेत घेणारे वैचारिक 
मॉडेलच नव्हे तर भयमुक्त जीवन जगण्याचे एक तत्त्वज्ञानही आहे. माणसाच्या 
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जगण्याची लक्षणे तीन असतात. शरीराचे स्वावलंबन, भावनेची भीज अन्‌ 
बुद्धीची जाग. ती जागृत असताना मृत्यूची घंटा वाजली असे आतून कळताच, 
आठ ओळींची कविता मागे ठेवून साहित्यसम्राट न. चिं. केळकर झोपी गेले 
ते कायमचे. ते पंचतत्त्वात नेमके केव्हा विलीन झाले ते कुणालाच कळले 
नाही. अत्यंत दुर्मीळ असा हा उदात्त मृत्यू होय. 


दिसो लागो मृत्यू पारे न भिववूं तो मज शके 
तयाच्या थेटीचे असत मजला ज्ञानचि निके 
प्रवेशे रानी जो धरूनिच शतघ्नी निज करी 
न भीतो वाघाला परि हंसुनि सुस्वागत करी 


मला जन्मा येता तनुभरणकार्या कण कण 
दिलें पांचाभूती परत करणें तें निज ऋण 
तदाधारे सौख्यें सतत जगलों तें मज पुरे 
तनुत्यागा ऐसा इतर अनृणा मागीचे नुरे 


- न. चिं. केळकर 
१३ ऑक्टोबर १९४७ 
मृत्यू : १४ ऑक्टोबर १९४७ 


शेवटच्या दोन ओळीत थोडा बदल करून असे म्हणता येईल - 
तदाधारे सौख्ये शिकत जगलो ते मज पुरे 
त्नुत्यागा ऐसा इतर मजला लोभचि नुरे 


३ ऑगस्ट २०१४ 
ठाणे 
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| प्रकरण १६ | 
पंचमहाभूते : जगातील विचार 


भारताप्रमाणे जगातील प्राचीन संस्कृतींमध्ये महाभूतांचा विचार चालू 
होता. प्रसिद्ध ग्रीक तत्त्वज्ञ सॉक्रेटिस (इ.स.पू. चौथे शतक) पृथ्वी, पाणी, वायू, 
अग्नी व इथर अशी पाच मूलभूत तत्त्वे मानीत होता. इ.स.पू. तिसऱया शतकात 
त्साऊ येन (50॥ ४९7) या चिनी विचारवंताने पाच तत्त्वे सांगितली ती अशी 
- अग्नी, पृथ्वी, लाकूड, पाणी व धातू. म्हणजे जगातील पहिली जिज्ञासू मने 
साधारण एकाच पद्धतीने विचार करीत होती, असे दिसून येते. पण 
पंचमहाभूतांचे सखोल मंथन करून त्यातून जीवनाच्या सर्व अंगांना स्पर्श 
करणारे प्रतिमान (मॉडेल) तयार झाले ते फक्त भारतात. त्यात सजीवांच्या 
उत्क्रांतीची संकल्पनासुद्धा अंतर्भूत आहे. 

सुरुवातीला पाणी होते, त्यातून पृथ्वी निर्माण झाली (अदभ्य: पृथिवी: ) 
हे बैदिकांचे मत, पण ग्रीकांनाही तसेच वाटले होते. इ.स.पू. सहाव्या शतकात 
मिलेट्सचा रहिवासी थेल्स ([३।७ ० प॥।९५७) याच तत्त्वाचा पुरस्कर्ता 
होता. एवढेच नव्हे तर अठराव्या शतकापर्यंत पाश्चिमात्य वैज्ञानिक तसेच मानीत 
असत. अब्राहम वेर्नर (/^७३ham ४४७॥७ १७५०-१८१७) हा खडकांची 
निर्मिती पाण्यापासून झाली, या सिद्धान्ताचा कट्टर पुरस्कर्ता होता. त्यावेळी वेर्नर 
एक प्रस्थापित प्रस्थ असल्यामुळे भूविज्ञानात त्याची अधिकारशाही चाले. 
परिणामी भूविज्ञानाची प्रगती ३०-४० वर्षे थोपवून ठेवण्यास तो कारणीभूत 
ठरला. अखेर १८१५ साली हा सिद्धान्त कायमचा मोडीत निघाला. 

कणादाप्रमाणे अणुंची संकल्पना ग्रीक तत्त्वज्ञ डेमोक्रिटस 
(Democritus, ४७० ते ४०० EE) याने मांडली होती. 407 शब्द ही 
त्याची देणगी होय. तसेच लुक्रेटिअस्‌ (। ७०९४५७, ९५ ते ४५ इ.स.पू.) या 
रोमन माणसाने ती उचलून धरली होती. कपिल सांख्य मताप्रमाणे हे दोघे 
विचारवंत कोणताही नवा पदार्थ जन्माला येत नाही व कोणातही पदार्थ नाश 
पावत नाही असे मानणारे होते. त्याला Indestructibility of Matter म्हणत. 
एकोणिसाव्या शतकात विज्ञानामध्ये हे तत्त्व प्रमाण मानले गेले होते. पण 
ब्रिटिश शास्त्रज्ञ जे. जे. थॉमसन याने वस्तुमानाचे रूपांतर ऊर्जेत होते, तेव्हा 
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पदार्थ नाश पावतो, हे प्रथम (१९०६) सिद्ध केले. शिवाय पुढे १९३४ साली 
एनरिको फर्मी (Enri८० 78) याने अणुचाचणी केली. तेव्हा युरेनियमपासून 
नेपच्यूनियम (0७७/७॥५॥) हे नवे ६९७ तयार झाल्याचे दाखवून दिले. 
याचा अर्थ जगात नवा पदार्थ जन्मास येऊ शकतो, हेसुद्धा सिद्ध झाले. त्यामुळे 
आता पदार्थाचे अविनाशित्व हा सिद्धान्तसुद्धा कायमचा मोडीत निघाला आहे. 

सजीवसृष्टीच्या बाबतीतला एक वैज्ञानिक सिद्धान्तसुद्धा येथे लक्षात 
घेतला पाहिजे. तो म्हणजे पृथ्वीवरील सजीवसृष्टीचे एकूण वजन नेहमी तेच 
राहते. त्यात प्राणी, वृक्ष-वनस्पती, पक्षी, जलचर, कीटक, जंतू हे सर्व आले. 
एकाचे वजन वाढले तर दुसर्‍या कुणाचे तरी आपोआप घटते. याचे कारण 
पृथ्वीवरील सजीव सृष्टी सूर्यापासून मिळणार्‍या ऊर्जेवर अवलंबून असते आणि 
सूर्याकडून पृथ्वीवर येणारी ऊर्जा हा एक स्थिरांक आहे. पंचमहाभूते म्हणजे 
विश्वातील मूलतत्त्वे पाच आहेत, असे मानणे; तेथून एका वैचारिक प्रवासाची 
सुरुवात झाली. पण आता विज्ञानाने सिद्ध केलेल्या मूलतत्त्वांची संख्या ११२ 
आहे. हा आकडा १९९६ सालचा. पण या ११२ व्या £।०/७॥४ ला नाव दिले 
गेले, ते मात्र २००९ साली, तेरा वर्षांनंतर, कोपर्निकम हे ते 8087767 होय. 

आता शेवटचे काही गहन मुद्दे. आपल्या पूर्वजांनी मानले तसे हे विश्व 
अनंत आहे काय? विज्ञानानेही ते अनंत मानले होते. पण आता /॥००७।९ 
Universe is Finite असे सिद्ध झाले आहे. विश्वाला सीमा आहे. तिला £५७९ 
of the Universe म्हणतात. त्याच्या पलीकडे काय आहे ते मानवाला कधीच 
कळणे शक्य नाही, कारण तेथील संदेश पृथ्व्रीपर्यंत पोहोचू शकणार नाहीत. 
अखेर ज्ञान म्हणजे मानवाला झालेले ज्ञान. दुसरा प्रश्‍न, विश्व अनादि आहे 
काय? नाही. महास्फोटापासून (86 ७879) त्याचा आरंभ झाला हे सर्वमान्य 
असेल तर काळाचीसुद्धा तीच सुरुवात होती. पण त्यापूर्वी काय होते? लांबी, 
रूंदी, उंची अशा तीन मिती असणारे वस्तुमान नव्हते, काळही नव्हता, 
सजीवांचा तर प्रश्‍नच नव्हता. या अवस्थेला स्टीफन हॉकिंग यांनी 
Singular हे नाव दिले आहे. विश्वाला आरंभ आहे तसाच अंत आहे. 
त्यानंतर काय? माहीत नाही. 'नाह न त्व नायं लोकः।, तदपि किमर्थ क्रियते 
शोकं।' आज मात्र सर्वांना सत्यम्‌ आणि ऋतम्‌ यांचा आदर करावाच लागेल. 
त्याची उपेक्षा करणे म्हणजे विनाशाला आमंत्रण देणे होय. 
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श्रद्धेच्या दृष्टीने रामायण हे वाल्मिकीने निर्माण केलेले एककालीन 
महाकाव्य असते. वाचकांना ते सतत आनंदही देते; पण त्याच महाकाव्याचा 
काळ ठरवणे फार कठीण आहे. महाभारताच्या बाबतीत ते तितके अवघड 
जात नाही; कारण तुलनेने बरेच अर्वाचीन असलेले महाभारत विस्ताराने प्रचंड 
आहे. ते भरपूर सामग्री उपलब्ध करून देते. मानवी जीवनाचे असे एकही अंग 
नाही ज्याला व्यास कवेत घेत नाही. अठरा पर्वांच्या एक लक्ष श्लोकी 
महाभारताच्या तुलनेत सात कांडांचे २४ हजार श्लोकांचे रामायण खूपच 
लहान. त्यातून वाल्मिकीच्या काव्यात स्वर्ग, पृथ्वी व पाताळ यांतील सदस्य 
एकमेकांना भेटतात. मानव, राक्षस, यक्ष, किन्नर, गंधर्व, पशु, पक्षीसुद्धा 
बोलतात. बलशाली व मायावी राक्षस देवांनासुद्धा भारी पडतात. ऋषींकडे 
तपोबल, मंत्रशक्ती व अस्त्रविद्या असल्यामुळे क्षत्रिय "राजे त्यांना भिऊन 
राहतात. शाप व वर यांचा रामायण घडवण्यात मोठा वाटा आहे. एका 
अभ्यासकाने रामायणात मोजून ६१ शाप व ८४ वर असल्याचे दाखवून दिले 


हि 
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आहे. 

अशा अलौकिक साहित्यकृतीकडे ऐतिहासिक दस्तऐवज म्हणून पाहणे 
कठीण व विवाद्य असणारच, पण अशक्य मात्र नाही. अनेक संशोधक, 
विशेषज्ञ, अभ्यासक यांनी हा विषय हाताळलेला आहे. त्यातून आपल्या पदरात 
काय पडते हे समजून घेण्याचा प्रयत्न येथे करू. 

रामायण बरेच आधी घडले व नंतर महाभारत असे मानले जाते. त्याला 
आधार मिळतो. रामाच्या वंशातील शेवटचा राजा बृहदूबल भारतीय युद्धात 
कौरवांच्या बाजूने लढला व अभिमन्यूच्या हातून मारला गेला, असे महाभारत 
सांगते. रामायणात कुठेही कृष्णाचा उल्लेख येत नाही; पण महाभारतात चार 
ठिकाणी रामकथा येते (सभा, वन, द्रोण व शांती ही पर्वे) ही कथा वाल्मिको 
रामयणाच्या आधारे संक्षिप्त करून टाकलेली असल्याचे तज्ज्ञ सांगतात. 

याच मुद्यावर पुराणातूनही प्रकाश पडतो. पुराणे क्षत्रिय वंशाच्या दोन 
शाखा मानतात. सूर्ववंश व चंद्रवंश. त्यात रामायण ही सूर्यवंशी राजांची तर 
महाभारत चंद्रवंशीयांची कहाणी आहे. त्यामुळे रामकथेचे मूळ इ.स.पू. १००० 
किंवा १५०० पर्यंत प्राचीन असू शकते. राम व सीता यांच्या विविध दिव्यकथा 
बुद्धपूर्व काळात प्रचलित होत्या. त्यापैकी मध्यदेशीय कथांचा आधार घेऊन 
वाल्मिकीने आपले महाकाव्य रचले. ते जगातील आद्य महाकाव्य ठरते. 
होमरचे इलियड' हे ग्रीक महाकाव्य खिस्तपूर्व आठव्या शतकातले मानले 
जाते; पण वाल्मिकीचे रामायण व इलियड यांची तुलनाच होऊ शकत नाही. 
वाल्मिकी हा पहिला महाकवी; पहिला कवी नव्हे. अनुष्टुभ व अन्य छंदांतील 
उत्कृष्ट काव्याचे नमुने ऋग्वेदात आहेत. असे असले तरी वाल्मिकीने काव्यबद्ध 
केलेली रामकथा इ.स.पू. सहाव्या-सातव्या शतकातली असावी. त्यावर नंतर 
थर पडत गेले. 

येथे एक मुद्दा स्पष्ट असावा की, सध्या आपल्याला प्रस्तुत असलेले 
रामायण म्हणजे राम-सीता व लक्ष्मण अयोध्येपासून निघून श्रीलंकेपर्यंत गेले 
असे सांगणारी रामकथा. ती एक समाजशास्त्रीय, मनोवैज्ञानिक घटित 
(phenomen०n) असल्यामुळे अभ्यासनीय ठरते. वाल्मिकीचे मूळ रामायण 
उपलब्ध नाही. त्याचा शोध घेण्याचे प्रयत्न झालेले आहेत. १९व्या शतकात 
रामायणाच्या चार भिन्न परंपरा होत्या. १८४३ ते १९३३ च्या काळात ही चारही 
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परंपरेतील रामायणे प्रसिद्ध झाली. नंतर १९६० ते १९७५ च्या काळात सहा 
लिप्यांतील २०० हस्तलिखितांवर आधारलेली रामायणाची चिकित्सक आवृत्ती 
बडोद्याच्या “ओरिएंटल इन्स्टिट्यूट'मधून बाहेर पडली. या रामायणाला जगात 
मान्यता प्राप्त झाली; पण मूळ वाल्मिकी रामायणाच्या सर्वात जवळ जाणारी 
संहिता एवढाच चिकित्सक आवृत्तीचा दावा असतो. अशा परिस्थितीत 
रामायणातील काळाचे थर ठरवण्यासाठी पुरातत््वाकडे वळावे लागते. या 
महाकाव्यात उल्लेखिलेल्या काही स्थळांबर उत्खनने झाली. त्यातून काय 
प्रकाश पडतो ते प्रथम पाहू. 

वाल्मिकीनुसार भरताच्या तक्षक व पुष्कल या दोन पुत्रांनी गंधर्वांचा 
पराभव करून स्वत:च्या नावांची अनुक्रमे तक्षशीला व पुष्कलवती एकाच वेळी 
बसवली. पाकिस्तानात तक्षशीला (तक्षिला) रावळपिंडीजवळ व पुष्कलवती 
(चारसद्दा) पेशावर जवळ येते. दोन्ही ठिकाणी झालेल्या उत्खननातून ही नगरे 
इ.स.पू. ६०० मध्ये एकाच वेळी वसवल्याचे सिद्ध झाले. म्हणजे वाल्मिकीचे 
विधान ग्राह्य असून ते त्याच्या प्राचीनत्वावर प्रकाश टाकते. गंगेच्या खोर्‍यात 
झालेले पुरातत्त्वीय कार्य व उत्खनने यातून असे सिद्ध होते की, तेथे इ.स.पू. 
१५०० पासून प्रथमच शेती संस्कृतीची सुरुवात झाली. नागरी संस्कृतीचा उदय 
हा फार पुढचा ठप्पा. 

अयोध्या, मिथिला, वैशाली, गिरिव्रजा वगैरे ठिकाणी झालेल्या 
उत्खननावरून इ.स.पू. नवव्या शतकापूर्वी तेथे वस्तीच झालेली नव्हती, असे 
दिसते. सुसंघटित नागरी जीवन विकसित झाले ते इ.स.पू. ८०० ते ५०० च्या 
काळात. पुढे इ.स.पू. सहाव्या शतकात मोठी नगरे उदयास आली. शुंगवेरपूर 
म्हणजे जिथे राम-सीता-लक्ष्मण यांना गुहा व आर्येतर निषाद राजाने गंगा पार 
करण्यास होडी दिली, त्या जागी झालेल्या उत्खननातून ऑस्ट्रॉलाइड 
बनवासींच्या जीवनावर प्रकाश पडेल, असे काहीच मिळाले नाही. (ट्रॉय 
येथील उत्खननसुद्धा होमरच्या इलियडवर प्रकाश टाकू शकले नव्हते.) 
थोडक्यात येथे उत्खननाच्या मर्यादा संपतात. 

तरी विशिष्ट काळाचे निर्देशक ठरतील, असे रामायणातील भौतिक 
संस्कृतीचे उल्लेख डॉ. सांकलिया यांनी चिकित्सक आवृत्तीचे काम पूर्ण 
होण्यापूर्वीच दाखवून दिले होते. त्यातील काही निवडक पुराव्यांची दखल 
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घेऊ. 

रावण जेव्हा सीतेला आकाशमार्गने घेऊन जात होता, तेव्हा ती 
पिवळ्या रंगाचे कौशेय नेसलेली होती असा उल्लेख येतो. कौशेय म्हणजे 
किड्यांपासून केलेले रेशीम. भारतात ते चीनमधून ख्रिस्तपूर्व दुसऱया शतकात 
आले. (त्यापूर्वी येथे माहीत होते ते जंगली रेशीम) म्हणून कौशेयचा उल्लेख 
त्याहून जुना असणे शक्‍य नाही. तसेच नामांकित मुद्रिका ही संकल्पना 
ग्रीकांकडून आली. सीतेने ओळख पटवण्यासाठी हनुमानाला अंगठी दिली हा 
उल्लेखसुद्धा ख्रिस्तपूर्व दुसरे शतक किंवा नंतरचा ठरतो. भारतात प्राचीन 
काळापासून मांस, मद्य, मदिराक्षी संस्कृती प्रतिष्ठित होती. देशी मद्याचे प्रकार 
होते; पण “वारुणी” म्हणजे पश्चिमेकडून आलेली (वरूण हा पश्चिम दिशेचा 
स्वामी) 'इम्पोर्टेड' दारू इसवी सनाच्या आरंभापासून येथे खूप लोकप्रिय 
झाली. ती अॅम्फोरा (3००8) नावाच्या मद्यकुंभातून येत असे. अँम्फोराचे 
अवशेष भारतात सर्व टोकापर्यंत व बौद्ध विहारातूनसुद्धा सापडलेले आहेत. 

या सुबत्ता संस्कृतीचे चित्र रामायणात उमटले. रामायणावर लोहयुगाचा 
फार मोठा परिणाम आहे. भारतात लोखंडी उपकरणे इ.स.पू. चौथ्या 
शतकापासून आढळतात; पण प्रगत लोखंडाचा प्रभाव गुप्तकालीन म्हणजे 
इसवी सनाच्या चौथ्या-पाचव्या शतकातला ठरतो. आठ चाकाच्या लोखंडी 
पेटीत ठेवलेले अजस्त्र शिवधनुष्य ही कल्पना त्यापूर्वीच्या काळात सुचणे शक्य 
नव्हते. दशमुखी रावण ही संकल्पनासुद्धा त्याच काळातली आहे. त्याहून जुन्या 
मूर्ती दोन हाताच्या व एकमुखी आहेत. रामायणाकडे ऐतिहासिक दस्तऐवज 
म्हणून पाहण्यासाठी वरील माहिती अटळ असल्यामुळे येथे सांगितली; पण 
डॉ. सांकलिया यांनी मूळ लंका सीलोनमध्ये नसून छोटा नागपूर (झारखंड) 
पठाराच्या वनविभागात असली पाहिजे, असा सिद्धान्त उचलून धरला तो मात्र 
टिकला नाही. 

या सर्व मंथनातून रामायणाचा काळ सांगायचा झाला तर ढोबळपणे 
इ.स.पू. सातव्या शतकापासून इसवी सनाच्या सहाव्या शतकापर्यंतचा सांगावा 
लागेल. त्यात कोणत्या काळात कोणती भर पडली हे पुरातत्त्वाच्या भौतिक 
अवशेषांवरून ठरवता येतो. उत्खनने साहित्यकृतीवर थेट प्रकाश टाकू शकत 
नाहीत. पण काळाच्या काही लक्ष्मणरेखा आखून देतात. 
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रामायणातील भूगोल 





गांधार 


रामायणातील भूगोलाच्या शोधात अभ्यासकांपुढील मुख्य अडचण 
म्हणजे वाल्मिकोची भूगोलविषयीची अनास्था आणि त्याचे दक्षिण 
भारताविषयीचे अज्ञान. दाक्षिणात्य लोक भाषिकदृष्ट्या दोन प्रमुख गटांचे 
आहेत- ऑस्ट्रो-एशिअँटिक व द्रविड. त्यातील मागासलेले वनवासी ऑस्ट्रो- 
एशिअँटिक होत. ते रामाच्या बाजूने राहिले. त्यातील काहींना जटायूसारखे पक्षी 
म्हटले आहे. गुहा हा त्यापैकीच; पण त्याचा प्रदेश वाल्मिकीला फार दूर 
नसल्यामुळे तो अज्ञानाचा शिकार झाला नाही. द्रविडभाषी लोक पुढारलेले व 
सुसंस्कृत आहेत. पण त्यातले जे यञज्ञसंस्थेच्या कट्टर विरोधात होते, त्यांना 
नरभक्षक मायावी राक्षस ठरवण्यात आले. जे रामाचे मित्र झाले, त्यांना वानर, 
अस्वल असे प्राणी बनवण्यात आले. शेपूटवाले केसाळ प्राणी बोलके व 
बुद्धिमान असूच शकणार नाहीत, याचे भान राहिले नाही. याला आर्य-अनार्य, 
गोरे-काळे असा वर्णभेदाचाही एक पदर आहे. तरी राम मैत्रीच जोडत राहतो. 
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वनातील भारद्वाजाच्या आश्रमात पोहोचले. हा आश्रम म्हणजे राजाश्रय व दान 
यांच्या जोरावर चाललेले सुस्थापित संस्थानच होते. रामाने यमुनेपलीकडे 
मंदाकिनीच्या काठी एका टेकडीवर असलेल्या चित्रकूट येथे राहावे, असा. 
सल्ला भारद्वाज देतो. (हे चित्रकूट उत्तर प्रदेशातील बांदा जिल्ह्यात असून 
अलाहाबादपासून १३२ कि.मी. अंतरावर येते.) येथे फळे, कंदमुळे व शिकार 
यांजवर त्यांचा निर्वाह होतो. रामाच्या वनवासातील सर्वात जास्त काळ 
चित्रकूटला गेलेला आहे. भरतभेट हा येथील महत्त्वाचा प्रसंग. 

रामाने चित्रकूट का सोडले याचे दिलेले उत्तर समाधानकारक नाही. 
चित्रकूटपासून पंचवटीच्या वाटेवर ठिकठिकाणी ऋषींचे आश्रम असतात. 
त्यांना राक्षसांपासून त्रास होत असतो. रावणाचा भाऊ खर याचे जनस्थान 
नावाचे राज्य नाशिक परिसरात होते. राम तेथे गेला नसता तर पुढचे रामायण 
घडलेच नसते; पण दुसऱ्याच्या रक्षणासाठी स्वत:चा जीव धोक्यात घालणे, हा 
रामाचा स्थायिभाव. तरी अयोध्येच्या युवराजाला दक्षिणेतील राज्यांची माहिती 
नसावी, हे क्षम्य नाही. ऋषींना संरक्षण पुरवणे ही राजसत्तेची जबाबदारी 
असते, वनवास भोगणाऱ्या सत्ताहीनाची नव्हे, असे खुद्द सीताच रामाला 
समजावते; पण राम तिला आदर्शांचे महत्त्व पटवतो. 

एकेका आश्रमात काही काळ राहत त्रिवर्गाची आगेकूच चालते. वाटेत 
विराध राक्षसाचा वध करण्यात येतो. अखेर ते अगस्ती ऋषीच्या आश्रमात 
पोहोचतात. राक्षसांना स्वत: पुरून उरणारा हा एकमेव ऋषी आहे. एरवी हे 
ऋषी अस्त्रे देऊ शकतात; पण शस्त्रे वापरू शकत नाहीत. याचा अर्थ ते 
आध्यात्मिक प्रश्‍न व नैतिक पेच सोडवतात; पण ऐहिक गरजांसाठी त्यांना 
राजाश्रय लागतो. रामाने वनवासाचा उरलेला काळ याच सुरक्षित जागी 
काढावा, असा सुज्ञ सल्ला अगस्ती देतो; पण राम तो नम्रतेने नाकारतो. तेव्हा 
जायचेच असेल तर पंचवटीस जावे, असे मुनिवर सांगतो. विधिलिखित असेल 
ते घडणारच; पण खबरदारी म्हणून विष्णूकडून प्राप्त झालेले धनुष्य च 
अक्षयभाता तो रामाला देतो. याच धनुष्यबाणांनी पुढे रावणाचा वध होतो. 
वेष्णवांची शैवांवर ही एक छुपी मात आहे. 

नाशिकच्या पूर्वेस जनस्थान येथे सीता अपहरण होते. नंतर 
कर्नाटकातील किष्किंधा राज्यातून पायपीट करत लंकेवर स्वारी, रावणाचा 
वध, सीतेची मुक्तता वगैरे घटनांत भूगोल इतिहासापासून अलग करून सांगता 
येत नाही. म्हणून पुढील प्रकरणात त्यांचा एकत्र विचार करू. 
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रामायणातील इतिहास 





रामायणातील भूगोलाची संगती लावताना वाल्मिकीचे दक्षिण भारताचे 
अज्ञान नडत असल्याचे मागील प्रकरणात म्हटले, पण इतिहास शोधताना तशी 
अडचण येत नाही. रामाला विष्णूचा अवतार ठरवून वाल्मिकीने भारतीयांपुढे 
एक उदात्त नैतिक मूल्यव्यवस्था उभी केली, हे खरे असले तरी या महाकवीला 
मनुष्यस्वभाव व मानवी अस्तित्व यांबद्दल भ्रम नाही. जीवनातील विसंगती व 
अंतर्विरोध यावर तो अचूक बोट ठेवतो. परिणामी देवदेवतांची ही अद्भुतरम्य 
कथा 'मनुष्यजन्मा ही तुझी कहाणी' म्हणून साकारते. वैश्विक बनते. 

इतिहास म्हटला की राजकारण आले, सामाजिक इतिहास आला, समूह 
मानसिकतेचा विचार आला. एकत्र कुटुंबपद्धती म्हणजे एकाधिकारशाही. 
पतित्रतेचे माहात्म्य म्हणजे विधवांना कलंक. प्रत्येक नाण्याला अशा दोन बाजू 
असतात. भाऊबंद म्हटले की, भाऊबंदकी आली. आप्तेष्ट म्हटले की, 
आपुलकीबरोबर हेवेदावे, उणीदुणी आली. संसाराला अपत्यप्राप्ती शिवाय 
पूर्तता नाही. अपत्य आले को अपत्यप्रेमापोटी मन लहान बनते. पितृसावर्ण्य 
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प्रमाण असल्यामुळे पुत्रप्राप्तीची तळमळ-तगमग सुरू. पुनामक नरकापासून 
तारतो तो पुत्र. तो आपल्या अमरत्वाचे प्रतीक. संपत्ती साठवायची तर 
त्याच्यासाठी व बंशजांसाठी. म्हणजे वंशाभिमान आला. जातीचा मूळ पुरुष 
सापडला की विस्तारित कुटंब असलेली जात वंशाचे रूप धारण करते - 
म्हणजे जातीचा अभिमान आला. पिता-पुत्र म्हटले को सत्तासंघर्ष अटळ. 
संपत्ती-सत्ता जेवढी जास्त जेवढा संघर्ष तीव्र. तरी जोपर्यंत प्रकृतीची साथ 
असते, पारिवारिक व सांपत्तिक स्थिती अनुकूल असते, तोपर्यंत सर्व प्रश्‍नांची 
उत्तरे ते प्रश्‍न पडायच्या आत मिळालेली असतात. बोलण्यात जोम असतो, 
अंगात चेव असतो. रामायणात पदोपदी तयार उत्तरे उपलब्ध होतात. 

पण कोटुंबिक किंबहुना मानवी अस्तित्वात उमेदीचा रम्यकाळ 
चिरकालीन नसतो. रामाच्या बाबतीत विवाहानंतर फक्त १२ वर्षे सुख- 
समृद्धीची गेली. नंतर दुःखाचे डोंगर कोसळत राहिले. पण काहींच्या वाट्याला 
त्यांचा काहीच दोष नसून अतीव दु:खे का, याचे उत्तर मिळत नाही. म्हणून 
रामायणात दैवं, दिष्टं, भाग्यं, नियती व विधि हे शब्द जवळजवळ सारख्याच 
अर्थाने वारंवार येतात. थोडक्यात, आदर्शाच्या निर्मळ, निष्कलंक, धवल 
पार्श्वपटलावर मानवी मनाचे विकृत तांडव उठून दिसेल, अशा रीतीने वाल्मिकी 
सादर करतो आणि रामायणाच्या अभ्यासाला एक ऐहिक दिशा स्वतःच प्राप्त 
करून देतो. 

रामकथेत प्रथमच आपल्या लक्षात येतो तो दशरथाचा कमकुवतपणा. 
देवांच्या बाजूने लढणाऱ्या या महापराक्रमी राजाचे स्वत:चे राज्य लहानसे आहे. 
त्याने एकही राष्ट्र जिंकलेले नाही. जी राष्ट्रे जोडली गेली ती त्याच्या पुत्रांमुळे. 
वैजयंताच्या वंगराजापुढे त्याचा निभाव लागत नाही. त्या युद्धात तो वाचतो ते 
केवळ कैकेयीमुळे. तो मुत्सद्दीही नाही. मागचा पुढचा विचार न करता तिला 
दोन वर देऊन मोकळा होतो. देव जेव्हा कुणाला वर देतात तेव्हा घेणारा 
डोईजड झाल्यास त्याला ठिकाणावर आणण्याची तरतूद आधीच करून 
ठेवतात. पण दशरथाने दोन “ब्लँक चेक' लिहून दिले. ते वटविले गेले तेव्हा 
स्वतः बॅकरप्ट झाला. कुटुंबीयांचीही वाट लागली. सर्वनाश टाळण्यासाठी 
वचन मोडण्याची हिंमतसुद्धा त्याच्यात नव्हती. तो शब्दवेधी तिरंदाज होता. 
म्हणून त्याच्या हातून श्रावणाचा चुकून वध झाला. पण दशरथ राजा होता. 
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कुणी वनवासी निषाद नव्हता की, जो रात्री एकटा शिकारीला जाईल. त्याच्या 
बरोबर शस्त्रधारी अंगरक्षक असायलाच हवेत. कथा वास्तवाला धरून नाही. 

रामाचा राज्याभिषेक चोरटेपणाने उरकण्यात काही तरी काळेबरे आहे, 
असे राजमहालात कुणाच्याही मनात येईल. भरत-शत्रुघ्न परत येइपर्यंत थांबता 
आले नसते काय? मुहूर्ताचे कारण दिले जाते; पण मुहूर्त काढणाऱ्यांनाही घाई 
महत्त्वाची वाटली. कैकेयीला अंधारात ठेवण्यात आले. अशा प्रसंगी या 
विश्वासातल्या दासीने तिला सावध करणे गैर नव्हेच, तर आवश्यक होते. 
राजमहाल हा राजकारणाचा अड्डा असतो. 

अयोध्येत दशरथाचा मृत्यू, भरताने राज्यपद नाकारणे, कैकेयीला दोष 
देणे वगैरे घटना घडतात. भरत-शत्रुघ्न चार विधवा मातांना घेऊन 
लवाजम्यासह ससैन्य रामाला परत बोलावण्यासाठी निघतात. आदर्श विरुद्ध 
वास्तव यांतील संघर्षाचा प्रसंग उभा राहतो. राजकारणात कुणी कायमचा मित्र 
नसतो, कुणी कायमचा शत्रू नसतो. कायम असतात ते हितसंबंध. आदर्श 
कधीच गृहीत धरता येत नाहीत, याची वाल्मिकीला असलेली जाणीव तो 
मोठ्या खुबीने व्यक्त करतो. नदीपार अयोध्येचे सैन्य पाहताच गुहाला संशय 
येतो. चालून आलेली सत्ता निष्कंटक करण्यासाठी वाटेतील सर्वात मोठा काटा 
कायमचा काढून टाकणे हे राजकारण. म्हणून गुहा बेसावध राहण्याचा धोका 
पत्करत नाही. रामासाठी तो सर्वशक्तिनिशी युद्धाला सज्ज होतो; पण नंतर 
स्वतःची चूक कबूल करतो. राम कुठे गेलाय, हे कळल्यावर भरत ससैन्य 
भारद्वाजाच्या आश्रमाकडे निघतो. या मुनीलासुद्धा सत्तेचा खेळ समजतो. 
सावधगिरीचा उपाय म्हणून तो एकटा भरताला भेटायला पुढे येतो. संशय दूर 
झाल्यावर योग्य सल्ला देतो. सैन्य आश्रमात ठेवून निवडक मंडळींना घेऊन 
भारद्वाज चित्रकूटकडे निघतो. त्यांना दुरून पाहताच लक्ष्मणाला तोच संशय 
येतो. लक्ष्मण व्यवहारी आहे. सीतेला गुहेत लपवून युद्धाला तयार हो, असे 
रामास सांगतो. राम मात्र आदर्शापासून ढळत नाही. भरतभेट आदर्शाच्या 
विजयाचा परमोच्च बिंदू आहे. राम परत जायला तयार नाही व भरताला सत्ता 
नको, हा पेच भारद्वाजाच्या सल्ल्याने सुटतो. रामाच्या सत्तेचा विश्वस्त बनणारा 
भरत जगापुढे एक आदर्श ठेवतो. इंडोनेशियासारख्या इस्लामी राष्ट्रात आजही 
भरताचा आदर्श मानला जातो. अशी ही वाल्मिकीच्या साहित्यकृतीची किमया. 
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येथे ऊत येतो, हा भाग वेगळा. 

पण सहजासहजी गोड शेवट होत नाही. राम सीतेला आपले चारित्र्य 
शुद्ध आहे हे सिद्ध करण्यासाठी अग्निदिव्य करायला सांगतो. अशा दिव्यांवर 
लोकांचा विश्वास असतो. जळत्या निखान्यांवरून चालत जाण्याचे एक टेक्निक 
असते. (आजही काहीजण तसे करून दाखवतात) त्यामुळे लोकापवाद भ्रष्ट 
होतात. हे अग्निदिव्य असेही असू शकेल. लोकरंजन हेच राजाचे कर्तव्य 
असेल तर असा उपाय म्हणजे राजकारण होय. पण तिला आपल्यावर झालेला 
अन्याय कसा विसरता येणार? 

लंका ते अयोध्या हा रामाचा प्रवास विमानाने होतो, हजारो-लाखो 
प्रवाशांना घेऊन हे विमान उडते, तेव्हा एका शोकात्म कथेची सुखांतिका 
बनवण्याची घाई झाल्यासारखे वाटते. शिवाय या विमानाने हिंदू मनात एक 
कायमचा गोड गोंधळ निर्माण करून ठेवला आहे. यात काहीतरी तथ्य 
असलेच पाहिजे, असे सोयीस्करपणे मानणारी विद्वान मंडळी आढळतात. 
(पुराणातील विमानविद्येवरील सर्व संदर्भ आनंद साधले यांनी एकत्र करून 
छापले आहेत.) पण प्रायोगिक बिज्ञान व तंत्रज्ञान यांनी प्रगतीचा विशिष्ट टप्पा 
गाठल्याखेरीज हवेपेक्षा जड वस्तू आकाशात उडवणे शक्य नाही, हे डॉ. जयंत 
नारळीकर यांनी दाखवून दिले आहे. विज्ञानातले सेलिब्रिटी म्हणून नारळीकर 
आम्हाला बंद्य आहेत, पण त्याचबरोबर महत्त्व प्राप्त झालेल्या कोणत्याही 
क्षेत्रातील सेलिब्रिटी आम्हाला तितकेच वंदनीय आहेत, त्याचे काय? (उमंग 
२ पहा.) 

रामकथा ही शोकांतिकाच असली पाहिजे, याची जाणीव अनेक 
प्रतिभावंतांना झाली म्हणूनच कालिदासाने रघुवंशात सीतात्याग आणला. 
भवभूतीचे उत्तररामचरित तर सीतात्यागावरच आधारलेले आहे. लोकमानसात 
रुजलेले रामायण शोकांतिकाच आहे. आदर्शांना धरून जगलेली निःस्वार्थी 
माणसे पूज्य होतात, पण त्यांच्या नशिबी दु:खाशिवाय काही येत नाही. सीतेला 
पृथ्वीमातेने पोटात घेणे व दु:खाने सैरभैर झालेल्या रामाने शरयू नदीत 
आत्मसमर्पण करणे हे प्रसंग हृदय पिळवटून टाकतात, तसेच माणसाला 
अंतर्मुख बनवतात. 


रामायणातील इतिहास व भूगोल यांचा शोध घेताना झालेले हे 
रामकथेचे ऐहिक पातळीवरील आकलन. 
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श्रीकृष्ण ही महाभारताची निर्मिती आहे. महाभारत एक महाकाव्य 
आहे, धर्मशास्त्र आहे, भारतीय जीवनाचा ज्ञानकोश आहे. त्याला इतिहासही 
म्हटले आहे. त्याकडे कादंबरी म्हणूनसुद्धा पाहता येते. कल्पित, अदभुत आणि 
वास्तव यांचे अजब मिश्रण त्यात आढळते. दिव्यकथा व दंतकथा यांची 
रेलचेल आहे. महाभारत एक साहित्यशिल्प आहे. त्याची एक देणगी म्हणजे 
श्रीकृष्ण. मानवी प्रतिभेची ती अलौकिक निर्मिती होय. कुशाग्र बुद्धीचा, ज्ञानी, 
पराक्रमी, प्रेम या संकल्पनेचा आदर्श, विलास भोगून अनासक्त, सुजनांचा 
त्राता, दुर्जनांचा काळ, परमेश्वराचा पूर्णावतार योगेश्वर कृष्ण महाभारताने दिला. 
तो माणूस असून देव आहे; पण या कृष्णाची दुसरी एक ओळखसुद्धा 
लोकप्रिय आहे. 
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कूटनीतीत कुणाला हार न जाणारा, कधीही हताश न होणारा, 
जीवनाकडे खेव्ठकरपणे पाहणारा, तत्त्वासाठी आपल्याच देशवासियांचा घात न 
करणारा, व्यवहारपुरुषोत्तम धीरोदात्त नेता म्हणजे श्रीकृष्ण. अशा नेत्याची 
उणीव आज सर्वांना प्रकर्षाने जाणवते; पण याहून थोडी वेगळी, अशी 
श्रीकृष्णाची तिसरी एक ओळख आहे. ती म्हणजे विशिष्ट काळातील 
सत्तासंघर्षाच्या राजकारणामागील कूटनीतीचा सूत्रधार असलेला ऐतिहासिक 
पुरुष श्रीकृष्ण. तो महाभारतातील चाणक्य. पुरेसा परिचित नसल्यामुळे त्याचा 
शोध इथे घेऊ. 

एखादी कहाणी ऐतिहासिक असेल तर तिचे स्थलकाल निर्णय 
पुराव्यानिशी सिद्ध व्हावे लागतात. ज्या भौगोलिक प्रदेशावर या घटना घडल्या 
त्यांचा भूगोल आणि त्या केव्हा घडल्या त्याचा काळ ठरवण्याचे प्रयत्न 
संशोधकांनी केलेले आहेत, ते थोडक्यात पाहू. महाभारताच्या बाबतीत मुख्य 
अडचण म्हणजे व्यासांच्या मूळ कथेत स्थलकालानुरूप भर पडत गेलेली 
आहे. ही प्रक्रिया दोन हजार वर्षे चालू होती. त्यामुळे महाभारतकाळ असा 
काळ नाही, तरी त्यात ऐतिहासिक तथ्य आहे. 

पाली वाङ्मयानुसार गौतम बुद्धाच्या वेळी म्हणजे इ.स.पू. सहाव्या 
शतकात, उत्तर भारतात जी छोटी-मोठी गणराज्ये-राज्ये पसरलेली होती त्या 
बहुतेक सर्वांचे राजे भारतकथेतील व्यक्तींना आपले पूर्वज मानीत. याचा अर्थ 
भारतीय युद्ध ही अविस्मरणीय घटना पूर्वी केव्हातरी घडून गेली असणार. 
शिवाय सूतकथांनी ही घटना लोकमानसात जिवंत ठेवली होती. एका असामान्य 
प्रतिभावंताला त्यावर महाकाव्य रचण्यासाठी स्फूर्ती मिळाली एवढी ती घटना 
महत्त्वाची होती. कल्पित उभे करण्यासाठीसुद्धा वास्तवाची बैठक लागते; पण 
त्याचा काळ कसा ठरवणार? 

महाभारतानुसार गंगेच्या काठचे हस्तिनापूर सर्वात जुने नगर, 
उत्खननानुसार तेथे इ.स.पू. नवव्या शतकापूर्वी मानवी वस्तीच झालेली नव्हती. 
जयद्रथाचा अर्जुनाकडून दिवसाढवळ्या वध करवण्यासाठी श्रीकृष्णाने अंधार 
करविला. प्रत्यक्षात ते खग्रास सूर्यग्रहण असावे, असा तर्क केला जातो. 
कुरुक्षेत्रावर खग्रास सूर्यग्रहण अवश्य दिसले होते; पण खगोलशास्त्रज्ञांनुसार ते 
इ.स.पू. १०व्या शतकाच्या सुरुवातीला, ४ ऑक्टोबर -९९५ रोजी. म्हणजे ही 
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तारीख आपोआप बाद होते. महाभारताच्या प्राचीनत्वावर मर्यादा पडते. याहून 
प्राचीन नाही, हे निर्विवाद सिद्ध होते. या काळात केव्हांतरी कौरव-पांडव युद्ध 
झाले. त्याला मुळात टोळी समाजांतील दृंढयुद्धाचे स्वरूप होते. अठरा दिवस 
चाललेल्या युद्धात रोजचे नायक वेगळे असतात. जय-पराजय त्यांच्यावर 
अवलंबून असतो. हे एका अर्थाने धर्मयुद्धच असते. तेव्हा लोखंडाचा वापर 
अत्यल्प होता. गंगेचे खोरे जंगलाने व्यापलेले होते. उत्खनातून एखाद्या 
साहित्यकृतीवर थेट प्रकाश पडत नाही. पण संशोधकांचा निष्कर्ष हा को, 
महाभारत कथेचा भाग खिस्तपूर्व ८०० ते ५०० आहे, त्याहून प्राचीन नाही. 

पुढच्या चारशे वर्षांत (इ.स.पू. ५०० ते इ.स.पू. १००) लोहयुगाचा 
परिणाम म्हणून जंगलतोड होऊन अधिकाधिक जमीन शेतीखाली आली. 
समृद्धीबरोबर लोकसंख्या वाढली. सदर काळातील जीवनाचे संस्कार 
महाभारताच्या कथानकावर होत गेले. त्यानंतरच्या ५०० वर्षांत (इ.स.पू. १०० 
ते इ.स. ४००) भारतात इराणी, ग्रीक, रोमन, शक, कुशाण वगैरेंचे आगमन 
झाले. रोमन साम्राज्याशी भारताचा व्यापार चालू होता. समृद्धी नांदत होती. 
भारतीय समाजजीवनात आमूलाग्र बदल झाले. त्या सर्वांचे प्रतिबिंब 
महाभारतकथेत उमटले. तसेच गीता महाभारताच्या चौकटीत बसवली गेली. 
इ.स. ४०० नंतरच्या काळात महाभारतात भर पडत गेली ती साधारणत: 
धार्मिक स्वरूपाची आढळते. 

पण केवळ पुरातत्त्व आणि चिकित्सक आवृत्ती यांजवर विसंबून 
महाभारताचे ऐतिहासिक रहस्य कळणार नाही. त्यासाठी काही अनुत्तरित 
प्रश्‍नांना सामोरे जावे लागेल. कौरव, पांडव व यादव हे सर्व चंद्रवंशी आहेत, 
एकमेकांचे नातलग किंवा संबंधी आहेत, क्षत्रिय आहेत. तरीही त्यांच्यात 
हाडवैर निर्माण होण्याचे कारण काय व त्यात श्रीकृष्ण कोणती भूमिका का 
व कशी बजावतो, याचे उत्तर राजकीय पातळीवर शोधावे लागते. महाभारताचे 
कथानक ययातीपासून सुरू होत असले तरी राजकीय इतिहासाचा आरंभ 
कृष्णापासून होतो, हे लक्षात घेण्यासारखे आहे. श्रीकृष्ण व पांडव यांची भेट 
द्रौपदी स्वयंवराच्या वेळी होते. त्याचवेळी कृष्णाने आपला राजकीय मित्र व 
चेला पक्का केला. पुढील घटनाक्रम असा: सुभद्राहरण, रुक्मिणीहरण, 
जरासंधाचा वध, राजसूय यज्ञ, शिशुपालवध, भारतीय युद्ध, पांडवांकडून 
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यादवांची मूळ भूमी मथुरा-गोकुळ परत मिळवणे, हे श्रीकृष्णाच्या डावपेचांचे 
प्रमुख टप्पे होते. नरहर कुरुंदकरांनी ते दाखवून दिले आहेत. तरी त्यांचे लेखन 
वेगवेगळ्या संदर्भात झालेले असल्यामुळे सलग हकीकत कळत नाही. ती 
उणीव येथे भरून काढली आहे. कुरुंदकरांनंतरचे अन्य संशोधनही विचारात 
घेतले आहे. 

मथुरेच्या परिसरात यमुनेच्या दोन्ही किनाऱ्यांवर यादवांची छोटी-छोटी 
गणराज्ये होती. त्यांत राजा नसे; गणप्रमुखांनी निवडून दिलेला नेता असे. 
कृष्णाचा मामा कंस तिथे स्वत:ची राजसत्ता स्थापण्याच्या प्रयत्नात होता. यादव 
प्रदेशांच्या पूर्वेकडे मगधाचे साम्राज्य होते. त्याचा प्रबळ राजा जरासंध. त्याने 
गणतंत्र बुडवून स्वतःची राजसत्ता स्थापन केली होती. कंसाचा तो सासरा. या 
राजकीय युतीमुळे गणतंत्रवादी यादवांना कंसाला संपविणे अटळ होते. ते काम 
श्रीकृष्णाने पार पाडले. कसे, कितव्या वर्षी याला महत्त्व नाही; पण त्यामुळे 
जरासंध यादवांवर सूड उगवणार हे नक्की झाले. मगधचे पहिले काही हल्ले 
यादवांनी यशस्वीपणे परतविले; पण एका बलाढ्य सम्राटाला आपण पुरून 
उरू शकणार नाही, हे कृष्णाने ओळखले. सर्वनाश टाळण्यासाठी त्यांनी 
कृष्णाच्या सल्ल्यानुसार मातृभूमीचा त्याग केला व द्वारकेला आपले नवे गणतंत्र 
स्थापन केले. तेथे जरासंधाचा हल्ला होण्याची शक्यता नव्हती; कारण त्यासाठी 
मगधाच्या सैन्याला हस्तिनापूरच्या कुरू राज्यातून पार व्हावे लागणार. कुरुंचा 
नेता भीष्म. त्याच्याशी लढवण्याची चूक जरासंध करणार नाही, हे कृष्णाने 
ताडले होते. त्यावेळी कौरव-पांडव एकत्र शिकत होते, वयाने लहान होते. 

मथुरा-गोकुळातील यादव कलोपासक शांतताप्रिय लोक होते. गोधन 
हेच प्रमुख धन, शेती बेताची. गायी-बैलांची पैदास, दुग्धजन्य पदार्थांची विक्री 
हे उपजीविकेचे साधन. रात्रौ यमुनेकाठी सर्व स्त्री-पुरुष रास खेळत, एकटा 
कृष्ण नव्हे. पण द्वारकेला जाताच त्यांच्या जीवनात आमूलाग्र बदल झाला. ते 
सागरी संस्कृतीशी व व्यापाराशी जोडले गेले. इ.स. पहिल्या शतकात ग्रीकांना 
मौसमी वाऱ्यांचा शोध लागल्यापासून रोमशी होणारा व्यापार वाढला. सुबत्ता 
आली, द्वारका सोन्याची झाली. आता इंद्रप्रस्थ येथे गंगेच्या काठी पांडवांचे 
राज्य स्थापन झाले; पण द्रौपदीच्या बाबतीत पाळावयाच्या नियमाचा भंग 
झाल्यामुळे बारा वर्षांची हद्दपारी भोगून अर्जुन प्रथम हजर झाला तो द्वारकेला. 
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या वास्तव्यात सुभद्रा अर्जुनाच्या मनात भरली, हे श्रीकृष्णाने ओळखले. 
स्वत:च्या बहिणीचे हरण करण्याचा सल्ला श्रीकृष्णानेच अर्जुनाला दिला. हे 
कृत्य अनेक यादवांना आवडले नव्हते; पण ते अखेर आपल्याच फायद्याचे 
आहे, असा युक्तिवाद कृष्णाने केला. द्रौपदीमुळे पांचाळ व पांडव एक झाले 
होतेच. सुभद्रेमुळे पांडव-यादव युती बळकट झाली. 

यादवांच्या प्रदेशापासून विदर्भाचे राज्य फार दूर नव्हते. त्याचा राजा 
भीष्मक जरासंधाचा चाहता होता. जरासंधाचा मित्र चेदी देशाचा राजा शिशुपाल 
याला भीष्मकाची कन्या देण्याचे रीतसर ठरले होते; पण त्यामुळे विदर्भ-चेदी- 
मगध यांची यादवविरोधी फळी उभी राहणार होती. ती मोडून काढणे 
श्रीकृष्णाला आवश्यक होते. शिशुपालाचा नातलग म्हणून कृष्ण विवाहाला 
हजर झाला. कुणालाही त्याच्या हेतूचा संशय आला नव्हता; पण अचानक 
वधूला रथात घालून सोने-नाणे, संपत्तीसह त्याने द्वारकेला पलायन केले. 
सुभद्रा-अर्जुन यांच्याप्रमाणे हासुद्धा त्याकाळी शिष्टसंमत असलेला 
राक्षसविवाहच होता. कृष्णाने विदर्भाची कंबरच मोडली. 

पण यामुळे चवताळलेल्या पराक्रमी जरासंधाचा काटा काढणे अटळ 
झाले. ते काम आपल्या हातून होणार नाही, हे श्रीकृष्ण ओळखून होता. 
जरासंधाला आव्हान देऊ शकेल असा फक्त भीमच होता. जरासंधाचा वीक 
पॉईंट श्रीकृष्णाला माहीत होता. म्हणून जरासंधाला कसे मारावे, हे त्याने 
भीमाला शिकविले. रात्रीच्या वेळी वेश पालटून कृष्ण, अर्जुन व भीम शत्रूच्या 
राजवाड्यात घुसले. त्यांनी जरासंधाकडे युद्धभिक्षा मागितली. मल्लयुद्धात 
भीमाने त्याला ठार केले. श्रीकृष्ण कोरवांशी युती करू शकत होता. त्याचे 
स्वागतच झाले असते; पण त्यात श्रीकृष्णाचे स्थान भीष्मापुढे दुय्यम राहिले 
असते. “मला सत्ता नको; पण नेहमी माझेच ऐका” हे धोरण तेथे चालले 
नसते. सत्पक्ष म्हणून त्याने पांडवांची निवड केली नव्हती. दोन्ही पक्षांतील 
नायक या ना त्या कारणाने विकारवश व स्खलनशील आहेत. दोषी आहेत 
कृष्णाने युक्त्या-प्रयुक्त्या योजून आपला राजकीय हेतू साध्य केला. त्यासाठी 
पांडवांना विजय मिळवून दिला 

जरासंधाला संपविल्यामुळे इंद्रप्रस्थचे राज्य बरेच प्रबळ झाले. त्यानंतर 
श्रीकृष्ण एक अत्यंत धूर्त खेळी खेळला. पांडवांना i 


अथातो 





करण्याचा सल्ला दिला. त्यासाठी सर्व राजांना आमंत्रण दिले गेले. जे हजर 
झाले त्यांनी नकळत पांडवांचे वर्चस्व मान्य केल्यासारखे होते. तत्त्वनिष्ठ 
भीष्माने आमंत्रण स्वीकारले. त्यामुळे दुर्योधन आदींचा जळफळाट झाला, तरी 
त्यांना मूग गिळून स्वस्थ बसावे लागले. यज्ञात अग्रपूजेचा मान कोणाला द्यावा 


असा प्रश्‍न उभा राहिला. बहुमताने त्यासाठी कृष्णाची निवड झाली. त्याला 


शिशुपालाने विरोध केला. आपली वागूदत्त वधू रुक्मिणीला पळवून नेणाऱ्या 
कृष्णावर त्याचा राग होताच. पण त्याने उपस्थित केलेला मुद्दा चुकीचा नव्हता. 
त्याचे म्हणणे “हा मान राजाचा असतो, तो कोणत्याही राजाला द्या. पण 
कृष्णाला नको; कारण तो राजा नाही.” यावरून झालेल्या वादावादीत झटापट 
होऊन त्यात कृष्णाने शिशुपालाचा वध केला. 

पुढे भारतीय युद्ध अटळ झाल्यावर श्रीकृष्णाने पांडवांना विजय 
मिळवून देण्यासाठी धर्मयुद्धाचे नियम बाजूला सारून काय काय केले ते 
सर्वश्रुत आहे. ते सर्व सत्पक्षाच्या विजयासाठी स्वीकारलेला आपद्धर्म म्हणून 
नैतिक ठरविले गेले. पांडव विजयी झाल्यानंतर श्रीकृष्णाने आपल्या 
देशवासीयांसाठी एक मोठे काम केले. विजय मिळवून दिल्याच्या बदल्यात 
त्याने यादवांसाठी मथुरा-गोकुळची भूमी मागून घेतली. यादव आपसात लढून 
मेले असे सांगितले आहे. पण सर्व मेले नाहीत. छोटी गणराज्ये कालबाह्य 
झालेली होती. त्यांच्या आपसांत मारामार्‍या होत. शांतता व सुव्यवस्थेसाठी 
प्रबळ साम्राज्य अटळ होते. 

दुसरा मुद्दा द्वारका बुडण्याचा. किनार्‍यावरील जमीन खचल्यामुळे 
समुद्राची सापेक्ष पातळी वर वाढली. द्वारका पाण्याखाली गेली. तेथील 
यादवांचे पुनर्वसन करणे अगत्याचे होते. आपल्या मृत्यूपूर्वी कृष्णाने जे काही 
केले ते मोठा नरसंहार व संपत्तीचा नाश टाळून आपल्या देशबांधवांचे भले 
व्हावे, म्हणूनच केले. “ऐतिहासिक श्रीकृष्ण धूर्त राजकारणी आहे, कर्तुत्ववान 
आहे, गुणांचा नेता आहे. पराक्रमाने आपले राज्य बिनधोक करणारा आहे, 
शत्रूंचा नाश करणार आहे. या कृष्णाची पूजा भारताने कधीच केली नाही.” 
इति कुरुंदकर. 


` राष्ट्राची राजनीती व युद्धनीती कशी असली पाहिजे, याचा तो वस्तुपाठ 
आहे. 
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प्रकरण २१ 


महाभारतातील आसाम 


थाट J 








आसामच्या इतिहासावर एक ओझरती नजर टाकली तरी महाभारताने 
तिथे आगळा इतिहास घडवून आणल्याचे प्रकर्षाने जाणवते. रामायणाचे 
कथानक उत्तरेकडून दक्षिणेकडे तर महाभारताचे पश्चिमेकडून पूर्वेकडे सरकत 
जाते. यात बराच अर्थ भरलेला दिसतो. एक तर साम्राज्यविस्ताराची दिशा 
कळून येते. दोन्ही मिळून संपूर्ण भरतखंड व्यापतात. एवढेच नव्हे तर विशिष्ट 
वैष्णव संस्कृतीचा प्रसारही घडवून आणतात. मनोवेधक अद्भुत कथा नव्या 
मातीत व मनांत पेरत जायचे व तिथे त्या जशा उगवतील तशा स्वीकारायच्या 
हे हिंदू धर्माचे धोरण त्यामध्ये दिसून येते. 

महाभारत फ्लॅशबॅक पद्धतीने सादर होते. अभिमन्यूचा नातू जन्मेजय 
याला ते वैशंपायनाने कथन केले. पण आसामसंबंधीच्या घटनांचा विचार 
प्रस्तुत असल्यामुळे प्रारंभ ययातीपासून न करता कंसवधापासून केला. त्यातही 
आधी काय व नंतर काय घडले, या ऐतिहासिक दृष्टीला प्राधान्य देऊन फक्त 
महत्त्वाच्या घडामोडींचा क्रम लावला. तो सोबत जोडलेला आहे. असा प्रयत्न 
विवाद्य राहणार. कारण त्यात महाभारतकथेवर काही पुराणे, ततंत्रग्रंथ, स्थानिक 
दंतकथा यांचे झालेले संस्कार विचारात घेतले आहेत. 

इथे आसाम शब्दात संपूर्ण ईशान्य भारत अभिप्रेत आहे. आज त्यात 
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सात राज्ये असली तरी ब्रिटिश काव्ठात त्याला आसामच म्हटले जाई. देशाच्या 
फाळणीमुळे हा प्रदेश भारताच्या मुख्य भूमीपासून बराचसा तुटलेला असला | 
तरी प्राचीन काळापासून संलग्न होता. त्याच्या सीमा सुस्पष्ट होत्या. ब्रह्मपुत्रेचा 
मैदानी प्रदेश उत्तर, दक्षिण व पूर्वेकडे पर्वतराजींना वेढलेला आहे. गारो 
टेकड्यांना वळसा घालून दक्षिणेकडे वळणारी ब्रह्मपुत्रा आणि उत्तरेकडून पद्मा 
नदीला म्हणजे एकत्रित गंगा-ब्रह्मपुत्रेला येऊन मिळणारी करातोय नदी 
एकेकाळी आसामची पश्चिम सीमा होती. गंगा-ब्रह्मपुत्रा हा जलमार्ग असून 
त्यांच्या उपनद्यासुद्धा वापरातल्या जलमार्ग होत्या. या प्रदेशाला ग्राकूज्योतिष व 
नंतर कामरूप म्हटले जाई. तो वैदिक आर्यांच्या दृष्टिपथात होता. गृह्यसूत्रात 
त्याचा उल्लेख प्राकज्योतिष असा येतो. पण तेव्हा तो शब्द उगवत्या सूर्याचा 
प्रदेश या अर्थाने होता. वैदिक वाङमयात त्याला व्रात्यांची भूमी म्हटले आहे. 

ईशान्य भारताइतकी वांशिक, भाषिक, भौगोलिक, धार्मिक व 
सांस्कृतिक विविधता देशात अन्यत्र कोठेही आढळणार नाही. येथे आपसांत 
संघर्ष होते. तरी याच प्रदेशाच्या पहाडी भागातील मंगोलाॉइड जनजाती, मैदानी 
प्रदेशातील आसामी भाषक व आहोम या जनसमुदायांनी इस्लामी आक्रमणाशी 
निकराचा लढा दिला. ११८६ ते १२०६ या २० वर्षांत घोरींचे राज्य 
गझनीपासून बंगालपर्यंत पसरले. बख्त्यार खिलजीने नालंदा विद्यापीठाचा 
विध्वंस केला, बिहार गिळला व बंगालचा शेवटचा हिंदू राजा लक्ष्मणसेन 
याला संपविले (१११८). नंतर त्याने (१२०६) आसाममधून चीनवर स्वारी 
करण्याचे मनसुबे रचले, पण त्याचे सर्व सैन्य कामरूपने कापून काढले. 
बख्त्यारचा मृतदेहही सापडला नाही. त्यानंतर मुसलमानांनी आसाम 
जिंकण्यासाठी निकराचे प्रयत्न चालू ठेवले. १२०६ ते १६७० या काळात 
आसामने एकूण १७ इस्लामी आक्रमणांना प्रभावीपणे तोंड दिले व इस्लामी 
राज्याला आपल्या प्रदेशात कायमचा थारा मिळू दिला नाही. 

ईशान्य भारतातील भिन्न भिन्न जनसमुदायांना एकत्र घेऊन जिद्दीने 
लढण्याची स्फूर्ती देणारा सामायिक स्रोत होता तो धर्माचा. ते स्वत:ला हिंदू 
म्हणविणारे होते. हे एक लक्षणीय ऐतिहासिक घटित असून भारतीय इतिहासात 
i पुरेशी दखल घेतली जात नाही, याची आसामी इतिहासकारांना खंत 
वाटते. 
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एक इतिहासकार म्हणतो, 

... there is probably no part of India about whose past less 
is generally known in the history of India, as a whole. Assam is 
seldom mentioned, and few writers are found to have devoted 
more than dozen lines to the treatment of the history of this 
province. 

- ५. N. ACHARYYA, I966 
| बौद्धांसारखे धर्मप्रचारक हिंदूंकडे नव्हते. तरी हे आश्चर्य घडून आले 
याचे कारण ते महाभारताने घडवून आणले. हे दाखवून देण्याचा प्रयत्न येथे 

केला आहे. महाभारताने घटनाक्रमात सर्व पांडव व कुंती कचारपर्यंत पोहोचले. 

तो आसामशी आलेला पहिला संबंध नजरेत भरतो. नंतर श्रीकृष्णाच्या दोन 
स्वाऱ्या झाल्याचे कळून येते. पहिली स्वारी नरकासुराच्या वधासाठी 
प्राकज्योतिषपूरवर व दुसरी तेजपूरच्या (शोणितपूर) बाणराजावर. अर्जुनाच्या 
स्वाऱ्या तीन. पहिली मणिपूरपर्यंत (चित्रांगदेशी विवाह), दुसरी 
प्राकुज्योतिषपूरच्या भागदत्तास आव्हान दिले ती व तिसरी अश्वमेध यज्ञासाठी 
मणिपूरपर्यंत. या सर्वांना गंगा-ब्रह्मपुत्रा हा जलमार्गव सोयीचा होता. 
बंगालमधून झालेल्या सर्व इस्लामी स्वार्‍या याच मार्गाने झाल्या. शिवाय 
नद्यांच्या दोन्ही किनान्यांवरून रस्ते उपलब्ध होते. 

आता उलट दिशेने पाहिले असता भागदत्त व जेतियांचा राजा, हे दोघे 
राजसूय यज्ञात पांडवांच्या बाजूने हजर होते. पण पुढे अर्जुनाने दिग्विजयाच्या 
वेळी त्याला आव्हान दिल्यामुळे भागदत्त भारतीय युद्धात कौरवांच्या बाजूने 
लढून मरतो, पण आसामात अमर बनतो. आसामच्या इतिहासावर झालेला 
त्याचा परिणाम महत्त्वाचा आहे. 

पांडवांना पूर्व दिशेवर लक्ष केंद्रित करावे लागले, कारण त्यांचे मुख्य 
शत्रू-विरोधक तिकडे होते. त्यांना पराभूत करून मांडलिक बनवणे व प्रसंगी 
राजकीय विवाह रचून युती पक्की करणे, ही शिष्टसंमत राजनीती होती, 
सत्तासंघर्षाचा खेळ होता. भारतीय युद्धातसुद्धा सत्पक्ष-असंत्पक्ष असा भेद 
नव्हता. पांडव जिंकले म्हणून त्यांना सत्पक्षी ठरविण्यात आले. जास्त राज्ये 
कौरवांच्या बाजूनेच लढली. गुजराथ, मध्य प्रदेश, गंगा-यमुनामधील पांचाळ, 
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सातपुड्याच्या पश्चिमेकडील विराट पांडवांकडे होते. पंजाबातील मद्रदेश 
अनुकूल असला तरी सिंधचा जयद्रथ शत्रू होता. वायव्य सरहद्दीकडून धोका 
नसला तरी गांधार कौरवांच्या बाजूला होता. रुक्मिणीहरणानंतर विदर्भ व 
जरासंध वधानंतर मगध पांडवांच्या बाजूला आले, पण मगधला लागून 
असलेले अंग तर कर्णाचे राज्य. अंग, वंग, कलिंग, कुंद्र ही पूर्वेकडील 
बाणराजाच्या पुत्रांनी स्थापन केलेली दैत्य राज्ये पांडवांची शत्रू होती. कोसल 
म्हणजे अवधचा संबंधसुद्धा दैत्यांशी जोडला जातो. महाभारतात वैष्णव-वैदिक 
संस्कृती न मानणाऱ्या पूर्वेकडील पांडवविरोधी राज्यांना दैत्य म्हटले आहे. ही 
राज्ये शिवभक्त आहेत. 

दैत्यांखेरीज पांडवांना परके असलेले तीन जनसमुदाय होते. निषाद, 
नाग, किरात. 

निषाद हे येथील ऑस्ट्रॉलॉइड, भिल्ल, गोंड वगैरे वनवासी. नाग 
म्हणजे नागपूजक वन्य जमाती. किरात हा शब्द मंगोलॉइड लोकांसाठी 
वापरलेला आहे. ईशान्य भारतात हिमालयाच्या पायथ्याशी राहणारे. निषाद व 
नाग शत्रू नसले तरी पांडवांना परके व खालच्या दर्जाचे आहेत. लाक्षागृहात 
कुंती व पांडव जळून मेले असे भासविण्यासाठी सहा निषाद व्यक्तींचा बळी 
दिला गेला. अर्जुनाला सर्वश्रेष्ठ धनुर्धर ठरवण्यासाठी एकलव्याची करिअर 
बरबाद करण्यात आली. असे प्रकार आजही घडतात. शेती, नागरीकरण, रस्ते, 
सुरक्षा यासाठी जंगलतोड अपरिहार्य होती, म्हणून खांडववन जाळण्यात आले. 





९८ - अथातो धर्मजिज्ञासा 





| ण त्यापूर्वी त्यातील वनवासींना विश्वासात घेता आले नसते का? विकास 
विरुद्ध विकासपीडितांचे जीवन, हा प्रश्‍न आजही नीट सोडवला जात नाही. 
खांडववनाच्या आगीतून वाचलेल्या तक्षकाने अखेर सूड उगवला. त्यात 
निरपराध परिक्षिताचा बळी गेला. नागपूजक संख्येनेही मोठ्या प्रमाणावर होते. 
म्हणून अखेर नागपूजेला शैव व वैष्णवांनी आपल्या धर्मात सन्मानाने सामावून 


घेतले. कसे ते सांगण्याची आवश्यकता नाही. किरातांना महाभारतात मान 


आहे. त्यांच्या परंपरांचा आदर केला जातो. त्यांच्याशी सोयरिक होऊ शकते. 


| अर्जुनाला पाशुपत अस्त्र देणारा शिव मंगोलॉइड रूपात प्रकटतो. दुर्दैवाने या 


शिवाच्या मंगोलॉइड चेहर्‍याला शिल्प व चित्रकलेने कधीच स्वीकारले नाही. 
घटोत्कचाचे उदाहरण अत्यंत हृदयद्रावक आहे. अर्जुन वाचला पाहिजे म्हणून 
त्याचा बळी आवश्यक होता. आजच्या शब्दात घटोत्कचाला 'कॅनन फॉडर' 
बनवण्यात आले. पण महाभारत अशा गोष्टी लपवून ठेवत नाही. 

आसामवरील १७ इस्लामी आक्रमणे झेलणारे लोक खास करून बोड़ो 
जमातीचे होते. तिबेटो-बर्मन हा मंगोलॉइड वंशाचा भाषिक गट होय. बोड़ो 
ही त्यातील प्रमुख जमात. त्यात अनेक ट्राइ मोडतात. जसे कोच, मेरव 
लागुंग, दिमासा, गारो, राभा, त्रिपुरा, चुटिया, मोरान व बोराही (8078/8). 
आपण आसामचे मूळ रहिवासी असल्याचा त्यांचा दावा आहे. हे पहाडी लोक 
असून त्यांच्या आपापल्या बोली भाषा आहेत. त्यांनी आसामची मिश्रसंस्कृती 
निर्माण केली. आहोम लोकांच्या आगमनापूर्वी आसामचे राजकीय भविष्य 
त्यांनीच घडविले. पण पुढे सत्ता आसामी भाषी मैदानी प्रदेशात एकवरल्यामुळे 
बोडो आंदोलन सुरू झाले. त्याला गुंतागुंतीचे अनेक पदर आहेत. 


महाभारताच्या घटनाक्रमातील आसाम 

श्रीकृष्णाकडून कंसाचा वध (१६/१७व्या वर्षी) 

यादवांचे द्वारकेला स्थलांतर 

युधिष्ठिरास राज्याभिषेक 

लाक्षागृह-निषाद स्त्री पाच पुत्रांसस जळून खाक 

सुटकेनंतर पांडव कचार येथे, हिडिंबचा वध, सर्व पांडव कंचार 
हिडिंबा-भीम विवाह, घटोत्कचाचा जन्म येथे पोहोचले 


अथातो धर्मजिज्ञासा - ९९ 


बकासुराचा वध 
द्रौपदी स्वयंवर, पांडवांशी विवाह, 
श्रीकृष्ण-अर्जुन या बालमित्रांची भेट 


पांडव हस्तिनापुरात हजर. त्यांना वेगळे राज्य. 


इंद्रप्रस्थची स्थापना. 
श्रीकृष्णाकडून नरकासुराचा वध. १६००० 
स्त्रिया मुक्त, भागदत्ताला गादीवर बसणे. 


अर्जुनाचा पहिला दिग्विजय. मणिपूर येथे 
चित्रांगदेशी विवाह. बब्रुवाहनाचा जन्म 


बैवाहिक नियमाचा भंग झाल्यामुळे 
अर्जुनाला बारा वर्षे वनवास 

अर्जुनाचे द्वारकेला पोहोचणे व सुभद्राहरण, 
श्रीकृष्णाकडून विदर्भकन्या रुक्मिणीचे हरण 
श्रीकृष्ण-अर्जुन यांचे खांडववन जाळणे. 
नाग जमातींशी वैर 

पांडवांचा राजसूय यज्ञ. शिशुपाल वध. 


द्युताचा प्रसंग, पांडवांना वनवास व 
अज्ञातवासाची शिक्षा, त्यांचे सरस्वती 
नदीकाठी वास्तव्य. 

अर्जुनाचे भ्रमण. उलुपीचा संबंध. किराताच्या 
रूपात शिबाची भेट. भागदत्तला आव्हान 

व त्याचे शत्रुत्व 


पांडव मत्स्यदेशात विराटाकडे प्रकट. 
उत्तरा-अभिमन्यू विवाह. 
समेटाचे प्रयत्न विफल. भारतीय युद्ध. 
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श्रीकृष्णाची 
प्राक्‌ज्योतिषपूर 
(गोहाटी) येथे स्वारी 
अर्जुन मणिपूर येथे 
त्याची आसामवर 
पहिली स्वारी 


रुक्मिणीहरण कथेचा 
आसामवर ठसा 


भागदत्त व जैतियांचा 
राजा यज्ञाला हजर 


अर्जुनाची 
प्राकूज्योतिषपूर स्वारी 
(आसामवर त्याची 
दुसरी स्वारी) 


भागदत्त कौरवांच्या 


पांडवांचा विजय 


बाजूने लढून मरतो 


युधिष्टिराचा अश्वमेध. त्यासाठी अर्जुनाचा आसामात अमर बनतो. 
पूर्वेकडील दिग्विजय. बब्रुवाहनाचा प्रसंग अर्जुनाची आसामवर 
तिसरी स्वारी 
मणिपूरपर्यंत. 
श्रीकृष्णाची तेजपूरच्या बाणराजावर स्वारी श्रीकृष्णाची आसामवर 
उषा-अनिरुद्ध विवाह (हरिहर युद्ध) दुसरी स्वारी. 
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बख्त्यार खिलजी 

धियासुद्दीन तुघलक 

तुध्रिलखान 

मुहम्मदशाह 

पश्चिम आसाम तात्पुरता काबीज. 


पहिल्या आहोम राजाने तिन्ही आक्रमणे परतवून लावली. 
आसामींचा भरपूर फायदा झाला. तोफा व बंदुका 
चालवायला ते शिकले. 

युद्धनौकांचा पहिला हल्ला, पण धुव्वा. 
नौदल-घोडदळ-पायदळ पराभूत. 

शत्रूचा तात्पुरता विजय 

हल्ला परतवला 

पुन्हा हल्ला. सराईघाटच्या लढाईत विजय 

दोन्ही पक्ष थकल्यामुळे तात्पुरती सीमारेषा ठरली. 
मीरजुमलाला प्रथम यश पण शत्रूची हकालपट्टी. 
रामसिंगाची मोहीम. त्याच्या पदरी अपयश 

गदाधर सिंहने गोहाटीहून मुसलमानांना हाकलून लावले. 
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प्रकरण २२ 


आसामातील महाभारत 


आसामसंबंधात येणारा महाभारतातील दैत्य शब्द मोठा गमतीचा आहे. 
यज्ञ-संस्कृती न मानणारे ते दैत्य, असा एक अर्थ. पण कौरव हे पांडवाप्रमाणे 
तीच संस्कृती पाळणारे आहेत. तरी कौरवांना देत्यांचे अंशावतार मानण्यापर्यंत 
मजल गेलेली आहे. याचे कारण पांडव कृष्णप्रधान वेष्णव धर्माचे पक्षपाती 
असून कौरव हे कृष्णाचे कट्टर शत्रू आहेत. पूर्वेकडील अन्य विरोधकांना दैत्य 
ठरविण्याचे कारण ते शिवाला मानतात, कृष्णाला धिक्कारतात. ते रानटी 
नाहीत. स्वाभिमानी आहेत. त्यांना स्वत:ची संस्कृती आहे. त्यांना बलशाली, 
विरागी, वर्णव्यवस्था झुगारणारा, सरळसोट, साधाभोळा शिव भावतो. 
शिवपूजक वर्ग खूप मोठा असल्यामुळे अखेर ब्रह्म-विष्णूंनी त्याला महादेव 
म्हणून मान्यता दिली. 

आसामच्या पौराणिक इतिहासात शिव-विष्णू थेट संघर्ष दोन वेळा उभा 
राहतो. शोषितपूरच्या (तेजपूर) हिरण्यकश्यपूने तपाच्या जोरावर ब्रह्मदेवाकडून 
जवळजवळ अमरत्वाचा वर मिळवला. त्यामुळे तो माजला. त्याचा वध 
करण्यासाठी विष्णूला नृसिंह अवतार धारण करावा लागला. त्याचा पुत्र 
विष्णुभक्त प्रल्हाद. प्रल्हादानंत बळीराजा तर अत्यंत सज्जन दातृत्वासाठी 
प्रसिद्ध, पण त्यामळे देवांच्या प्रस्थापनेला धोका निर्माण झाला. म्हणून विष्णूने 
त्याच्या चांगुलपणाचा फायदा उठवून त्याला कायमचा पाताळात घातला, वर 
सात चिरंजिवांपैकी एक होण्याचा सर्वोच्च किताब बहाल केला. इंग्लिशमध्ये 
Kicked upwards म्हणतात, तर Bali was kicked downwards. नंतरच्या 
बाणराजाचे चार पुत्र चार दैत्य राज्यांचे संस्थापक झाले वगैरे तपशील मागे 
येऊन गेला आहे. उषा-अनिरुद्ध विवाहाच्या पूर्वी झालेल्या संघर्षामध्ये काही 
पुराणानुसार हरिहर युद्ध होते. कालिकापुराण, योगिनीतंत्र यानुसार 
प्राक्‌ज्योतिषपूर शाक्त परंपरेशी जोडले गेले. पार्वतीच्या मृत्यूनंतर शंकर तिचे 
पार्थिव घेऊन फिरतच राहिला. ते तपच होते. त्यामुळे तो सर्वशक्तिमान होईल, 
अशी देवांना भीती वाटली. त्याच्या तपश्चर्थेचा भंग करण्यासाठी देवांनी 
मदनाला धाडला, पण व्यर्थ. अखेर विष्णूने सुदर्शनचक्र फेकून पार्वतीच्या 
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देहाचे ५१ तुकडे केले. जे जिथे पडले ती शक्तिपीठे झाली. योनी ज्या ठिकाणी 
पडली ते कामरूप व तेथील देवी कामाख्या. या घटनेत दुसरा हरिहर संघर्ष 
उभा राहतो. जी मेली ती हिमालयाची कन्या पूर्वजन्मीची सती दाक्षायणी होती. 

दुसरे अत्यंत प्राचीन पौराणिक दैत्य घराणे प्राकुज्योतिषपूर (गुवाहटी) 
येथील नरकासुराचे. तो विष्णूच्या वराह अवतारातील अपत्य. प्रथम चांगला, 
मग बिघडला, कृष्णाने त्याचा वध केला. त्याचा पुत्र भागदत्त याला गादीवर 
बसवले. भारतीय युद्धात कौरवांच्या बाजूने लढून मरतो. पण भागदत्तला 
अभिमानाने आपला मूळ पुरुष मानणाऱ्या पहिल्या तीन ऐतिहासिक 
राजघराण्यांनी आसामला घडविले : वर्मन, सालस्तंब व पाल. चोथ्या 
शतकापासून बाराव्या शतकापर्यंतच्या मुसलमानपूर्व कालखंडात त्यांनी 
आसामात हिंदू धर्माची घडी बसवली. 

वर्मन संस्थापक स्वतःला कामरूपाचा महाराजाधिराज म्हणवतो. 
त्याच्या तीन वंशजांनी अश्वमेध यज्ञ केला. स्वतः शेव असून सर्व पंथांचा आदर 
केला. भास्करवर्मनने (सातवे शतक) केलेला ह्यू एन्त्संगचा सत्कार प्रसिद्ध 
आहे. नालंदाच्या शीलभद्रशी त्याने संपर्क साधला. नंतरच्या सालस्तंब काळात 
आसामात हिंदू देवळे उभी राहिली. त्यांचे धोरणही सहिष्णू व उदार होते. 
नंतर पाल घराण्याच्या काळात शेवांबरोबर शाक्तांचा प्रभाव वाढला. 
गुवाहाटीच्या उत्तरेकडे कामरूपनगर व पश्चिमेकडे प्राकूज्योतिषपूर ही नगरे 
वसली. उत्तरेकडील पहाडांच्या पायथ्याशी मोक्याच्या जागी संरक्षणासाठी 
वनदुर्ग बांधले गेले. त्यात प्रमाणबद्ध पक्क्या विटांचा वापर प्रचंड प्रमाणात 
झाला. अशा ठिकाणी उत्खननात सापडलेली मातीची भांडी कुंभाराच्या 
चाकावर केलेली आहेत. या कला गंगेच्या खोऱ्यातून आलेल्या आहेत. 

त्यावेळी पहाडी भागात काही ट्रायबल राज्ये आपापल्या परीने नांदत 
होतीच. हिडिंब हा कचारचा राजा राक्षस नव्हता. त्याच्याकडे भरपूर हत्ती होते. 
तेथे कुणी नरभक्षक असण्याची पुसटही शक्यता नव्हती. त्याचा एक भाऊ 
नरभक्षक बकासुर अन्यत्र जाऊन एकटा राहील, हे ट्रायबल जीवनात अशक्य 
होते. भीमाची अचाट शक्ती दाखवण्यासाठी अशी कथा रचली गेली. कचारी 
लोक स्वत:ला हिडिंबचे वंशज मानतात. मणिपूर हेसुद्धा पुढारलेले राज्य होते. 
कचारीप्रमाणे त्यांनीसुद्धा आपल्या परंपरेच्या अटींवरच अर्जुनाला आपली 
मुलगी दिली. हा संबंध मणिपुरी लोक अभिमानाने जपतात. 

या काळातील एक महत्त्वाचे घटित म्हणजे परशुरामकथेचा आसामात 
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झालेला प्रवेश. हा महापराक्रमी बलशाली देव चिरंजीव असून चिपळूणजवळ 
परशुरामक्षेत्री वास करतो. त्याने कोकणभूमी वसवली म्हणून चित्पावन 
ब्राह्मणांचा तो मूळ पुरुष; पण परशुराम मूळचा शिवभक्त. त्याला क्षत्रिय 
संहारकाचे विलक्षण रूप देऊन विष्णूचा अवतार बनवणे, ही करामत 
भृगुवंशीय ब्राह्मणांची असल्याचे कुरुंदकर यांनी दाखवून दिले आहे. 
कालिकापुराण व भागवतपुराणानुसार मातेचा वध केल्यानंतर पापक्षालनासाठी 
तो आसामच्या पूर्व टोकापर्यंत गेला होता. लोहित व ब्रह्मपुत्रा या नद्यांचा उगम 
त्याच्याशी जोडला जातो. ब्रह्मपुत्रेला गंगेच्या बरोबरीचा दर्जा मिळतो. दूरदूरचे 
यात्रेकरू जातपात विसरून तिथे पोहोचतात. दिव्यकथेची ही विधायक 
कामगिरी. रुक्मिणीहरण हे नाट्यसुद्धा आसामात लोकप्रिय होऊन तेथे वेगळ्या 
रूपात विसावते. त्याची दखल योग्य संदर्भात पुढे घेऊ. 

बाराव्या शतकाअखेरपासून आसामचा राजकीय इतिहास सलगपणे 
उपलब्ध होत नाही. १२०६ ते १३३७ या काळातील पहिल्याच चार इस्लामी 
आक्रमणांना आसामने तोंड दिले, तेव्हा खेन घराण्याचे नीलध्वज, चक्रध्वज 
व नीलांबर असे राजे होऊन गेले. पाचव्या आक्रमणावेळी (१४९८) 
मुसलमानांना विजय मिळाला, पण तो तात्पुरता ठरला. तेराव्या शतकापासून 
आहोम लोक आसामात शिरू लागले. त्यांचा स्थानिक राजांशी संघर्ष चालू 
होता. तरी सोळाव्या शतकाच्या सुरुवातीला कोच घराणे पुढे आले. 

पहिला कोच राजा विश्वसिंह याने उत्तर बंगालमध्ये कोचनिहार हे शहर 
वसवले. तिबेटी-वर्मन जातकुळीच्या भाषा बोलणाऱ्या ज्या मंगोलॉइड जमाती 
कोच राजांच्या नेतृत्वाखाली संघटित झाल्या, त्यांना कोच म्हटले जाते. त्यांनी 
आहोमांचे मांडलिकत्व मानले. १५२७ पासून १६६८ पर्यंत झालेली बारा 
इस्लामी आक्रमणे आहोमांच्या नेतृत्वाखाली आसामी जनतेने झेलली, पण 
मुसलमानांना आपल्या भूमीचा कायमचा कब्जा घेऊ दिला नाही. आहोम हे 
आग्नेय आशियातील ताइ किंवा शान लोक. ताइ याचा अर्थ स्वर्गातून उतरलेले, 
देवपुत्र. येथे आल्यावर त्यांनी हिंदू धर्म व आसामी संस्कृती स्वीकारली. 
स्वतःला इंद्राचे पुत्र म्हणवून घेतले. हे शहाणे राज्यकर्ते होते. जित जमातींच्या 
लोकांना अधिकाराच्या पदांवर नेमले. रस्ते बांधले , पक्क्या विटांच्या इमारती 
उभारल्या. इस्लामी युद्धकैद्यांकडून ते तोफा-बंदुका वापरायला शिकले. शरण 
आलेल्या युद्धकंद्यांना त्यांनी आसामात वसवले ते काही अटींवर, त्यांनी 
आसामी भाषा व संस्कृती स्वीकारायची, इस्लाम धर्मातील नमाज, रोझा वगैरेंना 
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आसामची दोन पौराणिक दैत्य घराणी 
प्राकृज्योतिषपूर ( गोहाटी ) शोणितपूर ( तेजपूर ) 
महिरंग दानव हिरण्यकश्यपु 
| | 
त्याच्या घराण्याचे तीन राजे (ब्रह्मदेवाकडून वर मिळाल्यामुळे 
| माजला. नृसिंह अवतारात वध) 
घटक या किरातने राज्य बळकावले | 
| प्रल्हाद (विष्णुभक्त) 
त्याला मारून नरकासूर | 
(हा वराह अवतारातला पुत्र) बळी 
प्रथम चांगला राजा बाणराजामुळे (वामनावताराने पाताळात 
बिघडला. श्रीकृष्णाने वध केला घातला) 
भागदत्तला गादीवर बसविले | 
| बाण (बळीचा नातू) 
नरकासूर मूळ पुरुष मानणारी | 
तीन ऐतिहासिक घराणी (चार पुत्र चार राज्यांचे निर्माते) कन्या 
(इ.स. ४ थे १२ वे शतक) | ३) | | 
| अंग कलिंग पुंद्र्य सुह्य उषा 
वर्मन घराणे (आसामचे | (अनिरुद्धची पत्नी) 
पहिले राज्यकर्ते) कर्णाला 
| मिळालेले राज्य 
सालस्तंब घराणे 
| 


पाल घराणे 





परवानगी, पण मशिदीतून बांग पुकारायची नाही. आहोमपासून अखम म्हणजे 
आसाम हे नाव आहोम राजांमुळेच मिळाले. आपला इतिहास लिहिला जावा 
म्हणून बुरंजी तयार करवल्या. बुरंजी या मराठी बखरीसारख्या आहेत, पण 
आहोमांचा तो शासकीय उपक्रम होता. किमान दीडशे बुरंजी आज उपलब्ध 
आहेत. 
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पण आहोम राजांच्या काळात शाक्त व तंत्रमार्गाचे तामसी प्रकार फार 
वाढले होते. बळीची प्रथा, जादूटोणा, कडक जातिभेद, अंधश्रद्धा यांना ऊत 
आला होता. त्याच्या विरुद्ध आवाज उठवला होता शंकरदेव या समाजसुधारक 
संताने. उत्तर व मध्य भारतात त्याने बारा वर्षे प्रवास केला. कबिराशी मैत्री 
जोडली, द्वारकेला भेट दिली. परत आल्यावर त्याने कृष्णाची उपासना, 
ध्यानधारणा, भजन, संगीत, नृत्य, साहित्य यांचा प्रसार करणारा नवा पंथ 
स्थापन केला. ठिकठिकाणी सत्रे (मठ) स्थापन केले. तेथे कृष्णाच्या 
मूर्तीएवजी भागवतपुराण ठेवले. ही सत्रे सर्व जातींना खुली होती. त्यामुळे 
१६व्या शतकात आसामात सांस्कृतिक पुनरुज्जीवन घडून आले. स्वत:ची व 
समाजाची उन्नती घडवून आणण्यासाठी निवृत्ती नव्हे तर प्रवृत्ती मार्गच हवा. 
म्हणून त्याने स्वतः संन्यास त्यागून विवाह केला. भागवत, रामायण वगैरेंवर 
२० ग्रंथ लिहिले. रुक्मिणीहरण हे नाटक रचले. 

महाराष्ट्राप्रमाणे रुक्मिणीहरणाची कथा आसामातही लोकप्रिय झाली. 
भागवतावर आधारलेली ३७च्या वर रुक्मिणी स्वयंबरे मराठीत तयार झाली. 
आसामातील लोकभाषांत प्रचलित असलेली विबाहगीते रुक्मिणी-कृष्ण 
विवाहावरच होती. त्यांचे संकलन १८९० साली प्रकाशित झाले. शंकरदेवाने 
रुक्मिणीहरण काव्य, तर नवीनचंद्र गोस्वामी यांनी रुक्मिणीहरण नाटक 
लिहिले. याचा परिणाम म्हणून आसामात एक विदर्भ सादियाच्या ईशान्येस 
वसला. तेथे साधारण १०व्या शतकात बांधला गेलेला वनदुर्ग भीष्मकनगर 
म्हणून ओळखला जाऊ लागला. शिवाय तेराव्या शतकापासून या भागात 
स्थायिक झालेली इदूमिश्मी ही मंगोलॉइड जमात भीष्मक हा आमचा राजा, 
रुक्मिणी आमची कन्या व कृष्ण आमचा जावई म्हणू लागली. अशी ही 
महाभारतातील दिव्यकथांची किमया. 

पण आसामचा इतिहास घडवणार्‍या आहोम राजांची अठराव्या 
शतकाअखेर अंतर्गत लाथाळ्यांमुळे वाताहत झाली. १८१७ साली ब्रह्मदेशाने 
आसामवर स्वारी केली. आहोमांचा पराभव केला. १८१९ ते १८२२ या 
काळात आसामात ब्रह्मी लोकांचे राज्य होते. १८२२ ते १८२४ या वर्षांत ईस्ट 
इंडिया कंपनीने त्यांच्याविरुद्ध युद्ध पुकारले. त्यांचा पराभव करून त्यांना 
आसामातून कायमचे हुसकावून लावले (१८२६). 
ह महाभारतातील आसाम शोधताना आसाममधील महाभारताचे घडलेले 

दर्शन. 
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प्रकरण २३ 


भगवान परशुराम 


परशुराम या देवताला भारतीय परंपरेत अफाट महत्त्व आहे. विष्णूच्या 
दशावतारामधील तो सहावा अवतार असून त्याला सात चिरंजीवींमध्ये स्थान 

आहे, जे अन्य कोणत्याही अवताराला नाही. 
अश्वत्थामा बलिर्व्यासो हनुमांश्च; बिभीषण:। 

कृपः परशुरामश्च सप्तैते चिरजीविनः॥ 
ऋषत त कक त्याचा पिता जमदग्नी हा 
| सप्तर्षीपैकी एक मानला जातो, 
कश्यप, जमदग्नी, अत्री, गोतम, 
विश्वामित्र, भारद्वाज, वसिष्ठ हे 
सप्तर्षी. परंपरेने या विशिष्ट 
महाभागांची निवड का केली याला 
देवशास्त्रात महत्त्व नाही; ती 
| सर्वमान्य आहे हे महत्त्वाचे. 
पिता-पुत्र कोपिष्ट, कठोर म्हणून 
प्रसिद्ध असले तरी भारतीय 
संस्कृतीचे आदर्श मानले जातात 
एकेकाळच्या एकत्र कुटुंबात 
जमदग्नीचे आदरणीय अवतार आढळून येत. कोकणपट्टी परशुरामाने निर्माण 
केली अशी श्रद्धा आहे. त्यामुळे कोकणस्थ ब्राह्मणांचा तो मूळ पुरुष आणि 
त्यांच्या अस्मितेचे प्रतीक. ब्राह्मणांचा त्राता व क्षत्रियांचा काळ अशीही त्याची 
ओळख आहे. सूड़बुद्धीपायी केलेल्या नरसंहाराचा उच्चांक त्याच्या नावावर 
आहे. तरी ब्राह्मणेतर वर्गातही त्याचा फार मोठा भक्तवर्ग आहे. त्याच्याशी 
निगडित पवित्र क्षेत्रे भारतभर आढळतात. उदारणार्थ भडोच (भृगुकच्छ), 
पानिपत ( धर्मक्षेत्र-कुरुक्षेत्र), चिपळूणजवळ श्रीक्षेत्र परशुराम, चांदवडजवळ 
रेणुका मंदिर, ठाणे जिल्ह्यात वत्रेश्वरीजवळ महेंद्र पर्वत, निरमंड (कुलु), 
हिमाचल प्रदेश येथे त्रिमुखी परशुराम मूर्ती आणि अरुणाचल प्रदेशातील 
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परशुरामकुंड वगैरे. 

अनेक गुंतागुंती व विसंगती यांनी विणला गेलेला हा विषय 
अभ्यासकांपुढे एक कोडे म्हणून उभा राहतो. परशुराम चरित्रसुद्धा सलग 
उपलब्ध नाही. रामायण, महाभारत व पुराणे यात विखुरलेल्या संदर्भाची 
जुळवाजुळव करून ते उभे करावे लागते. तरी परशुरामकथेचा धावता आलेख 
डोळ्यांसमोर आणला तर पुढच्या लेखांत तिचा ऐतिहासिक अर्थ लावणे 
सोयीचे पडेल. 

मिथिलेस सीतास्वयंवर सोहळा आटोपल्यावर सर्वजण अयोध्येस 
परतले, तेव्हा अचानक संकटाच्या आगमनाची वर्दी देणारे वादळ व भूकंप 
होतात. त्यातून परशुराम प्रकटतात. सर्व भयभीतांकडे दुर्लक्ष करून भगवान 
रामाला दरडावतात. विश्वकर्म्याने दोन दैवी धनुष्ये बनवली होती. त्यातले 
शिवधनुष्य जनकाला व विष्णुधनुष्य जमदग्नीला मिळाले. शिवधनुष्य मोडून 
रामाने परशुरामाला ललकारले होते. आता शरण जाणे किंवा युद्धाला सज्ज 
होणे हे दोनच पर्याय रामापुढे होते. सामना करायचा असेल तर त्यापूर्वी 
विष्णुधनुष्यावर प्रत्यंचा चढवून दाखवावी, असे आव्हान परशुराम देतो. राम 
ते अत्यंत नम्रतेने व लीलया पेलतो. त्यामुळे हा विष्णूचा अवतार आहे, याची 
खात्री पटून परशुरामाचा गर्वपरिहार होतो; पण तो बाण कशाचा तरी नाश 
करणारच तर तो पुण्याचा की भ्रमणक्षमतेचा करायचा असे विचारल्यावर 
परशुराम अवतारसमाप्ती स्वीकारतो. म्हणून अवतार समाप्तीनंतर आपले 
अस्तित्व टिकवणारा हा विष्णूचा एक अवतार होय. यात वैष्णवांनी सनातन 
धर्मांवर बसवलेली पकड आणि ब्राह्मणप्रतिपालक क्षत्रियांची रचलेली थोरवी 
दिसून येते. 

महाभारतातून परशुरामाचे पूर्ववृत्त कळते. जमदग्नी व रेणुका यांच्या 
पाच पुत्रांपैको 'तो सर्वात धाकटा. खरा पितृभक्त. एकदा रेणुका नदीवर 
स्नानासाठी मेलेली असताना तिला चित्ररथ राजा व त्याची राणी हे प्रेमी युगुल 
दिसते. त्यावेळी तिला राजाबद्दल यौवनसुलभ आकर्षण वाटते. पतित्रतेच्या 
हातून घडलेले हे मानसिक पाप जमदग्नीने अंतर्ज्ञानाने ओळखले आणि तिचा 
शिरच्छेद करण्याची आज्ञा त्याने आपल्या पुत्रांना दिली. पहिल्या चार पुत्रांनी 
नकार दिला, म्हणून ते मरून पडले. पण परशुरामाने आज्ञेचे पालन केले. 
नंतर आज्ञाधारक पुत्राच्या इच्छेनुसार जमदग्नीने सर्वाना पुन्हा जिवंत केले. 
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एखादे सांस्कृतिक मूल्य पवित्र बनवण्यासाठी अतिशयोक्तीचा केलेला हा 
अतिरेक! | 

एकदा महिष्मतीचा राजा कर्तवीर्य सहस्त्रार्जुन जमदग्नीकडे सैन्यासह. 
हजर झाला. यजमानाने सर्व पाहुण्यांना सुग्रास भोजन दिले. जमदग्नीकडे 
कामधेनुसमान गाय होती, म्हणूनच हे अघटित शक्‍य झाले. कर्तवीर्याने त्या 
गायीची मागणी केली. ती नाकारली जाताच राजाने गाय जबरदस्तीने 
बळकावली आणि आश्रमाची नासधूस केली. हे कळल्यावर परशुरामाने 
कर्तवीर्याचा वध केला, पण त्याच्या पुत्रांनी जमदग्नीलाच ठार केले. याचा सूड 
घेण्यासाठी परशुरामाने सहस्त्रार्जुनाचे सर्व पुत्र मारलेच, शिवाय सर्व क्षत्रियांचा 
नायनाट करण्यासाठी २१ वेळा पृथ्वी निःक्षत्रिय केली. (अतिशयोक्तीच्या 
अतिरेकाचा हा अतिरेक!) राग शमल्यावर त्याने आपली सर्व संपत्ती दान 
करून टाकली आणि विजनवास पत्करण्याचे ठरवले. त्याच वेळी द्रोणाचार्य 
याचक म्हणून आला. जवळ काहीच उरलेले नसल्यामुळे परशुरामाने त्याला 
आपली युद्धकला दिली. म्हणून परशुरामाचा शिष्य या नात्याने द्रोण युद्धकलेचा 
गुरू झाला. 

काशिराजाच्या तीन कन्या - अंबा, अंबिका, अंबालिका भीष्माने 
विचित्रवीर्यासाठी पळवून आणल्या होत्या. त्यातील अंबेची परिस्थिती फारच 
वाईट झाली. त्याला भीष्म जबाबदार होता, म्हणून त्यावर सूड उगवण्यासाठी 
ती परशुरामाकडे येते. तिच्याबद्दल सहानुभूती वाटल्यामुळे परशुराम भीष्माशी 
लढा देतो, पण त्यात यश मिळवू शकत नाही. (यात कुणाचाही जय/पराजय 
दाखवणे सोयीचे नव्हते). आपण ब्राह्मण आहोत असे खोटे सांगून कर्ण 
परशुरामाचा शिष्य बनतो. पण खरे उघडकीस येताच परशुराम त्याला शाप 
देतो की, आयत्या वेळी तुला मंत्राचा विसर पडेल. त्यामुळे अर्जुनाकडून कर्ण 
मारला जातो. अशा संदर्भातून महाभारतात परशुराम डोकावत राहतो. 

कालिका व भागवत पुराणानुसार मातेचा वध केल्यावर 
पापक्षालनासाठी परशुराम भारताच्या पूर्व टोकापर्यंत गेला. रक्ताने माखलेला 
परशू लोहित (ब्रह्मपुत्रा) नदीत धुतला म्हणून नदीचे पाणी तांबुस झाले. ज्या 
स्थळी परशु धुतला ते परशुराम कुंड किंवा ब्रह्मकुंड, अर्थात ब्रह्मपुत्रेचा पवित्र 
उगम. नंतर कुर्‍हाड ज्या दूरच्या डोंगरात भिरकावून दिली, तो “प्रभू कुठार” 
पहाड. अशा या परशुरामचरित्राचा चिकित्सक अर्थ पुढील प्रकरणात लावू. 
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प्रकरण २४ 


परशुरामकथेचा ऐतिहासिक अर्थ 


हिंदू परंपरेत परशुराम हे पूज्य म्हणून सार्वत्रिक मान्यता पावलेले दैवत 
आहे. ते एक सांस्कृतिक घटित आहे. इतिहासकार हे सत्य नाकारत नाहीत. 
पण चिकित्सक अभ्यासात ते कालौघात कसे घडत गेले हे पाहिले जाते. 
म्हणजेच त्याची स्थलकालबद्धता तपासली जाते. त्यात काव्ठाचेही थर असतात. 
एकीकडे दैवतांचे प्राचीनत्व वाढवणारे वृत्तान्त व दुसरीकडे नवी माहिती 
सामावून घेणाऱया कथा, यांची भर पडत परशुरामकथा तयार झालेली आहे, हे 
दुसऱया पातळीवरील सत्यसुद्धा लोकांना कळले पाहिजे. 

मागच्या लेखात आलेली परशुरामकथा मूळ महाभारतात नाही. ती नंतर 
प्रक्षिप्त झालेल्या भागात येते, हे अभ्यासकांनी दाखवून दिले आहे. यज्ञप्रधान 
संस्कृती मागे पडून पूजाप्रधान धर्म सुरू झाला, तेव्हा पुराणकारांनी महाकाव्ये, 
स्मृती व पुराणे यात शैव व वैष्णव कथा घुसडल्या. भक्तिमार्गाच्या प्रचारासाठी 
पूजापाठ, व्रते, सणवार, पवित्र क्षेत्रे, तीर्थयात्रा वगैरेचा भरगच्च कार्यक्रम त्यांनी 
लोकांपुढे ठेवला. त्यातून काही विधायक कार्य साधले. पण शैव व वैष्णव 
पंथीयांत एकमेकांवर कुरघोडी करण्याची स्पर्धा लागली होती. त्यात परशुराम 
हा वैष्णवांच्या यशोगाथेचा उच्चांक ठरतो. 

आपल्या महाकाव्यातील नायकांचे संभाव्यकाळ व प्राचीनत्वाच्या 
मर्यादा स्पष्ट झालेल्या आहेत. त्या पार्श्वभूमीवर परशुरामाचा काळ पाहू. तो 
कर्तवीर्य सहस्त्राजुनाचा समकालीन असून रामावताराच्या वेळी त्याची 
अवतारसमाप्ती होते. सुडाच्या भावनेने त्याने कर्तवीर्याचे सर्व पुत्र मारले. 
शिवाय २१ वेळा पृथ्वी निःक्षत्रिय केली. तरी कर्तवीर्याचा वंश संपला नव्हता. 
क्षत्रिय घराणी टिकून होती. एवढेच नव्हते तर त्यानंतर अयोध्येचे राज्य 
वैभवास आले. ककुत्स हा अयोध्येचा पहिला राजा मानला जातो. त्यानंतर ६२ 
पिढ्या जाऊन ६३वा वंशज राम. अर्थात परशुरामाचे वय हजारो वर्षांचे ठरते. 
याचाच अर्थ परशुराम ही ऐतिहासिक व्यक्ती नसून पवित्र मिथक आहे. 
मिथकाचा अभ्यास सांस्कृतिक व मनोवैज्ञानिक पातळीवर होतो. पण परंपरागत 
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कथेतही काही ऐतिहासिक तथ्य आहे. 

पुराणांच्या आधारे जुळवलेल्या इतिहासानुसार नर्मदेकाठी महिमती 
(महेश्वर) ही यादव कुळातील हेह्य वंशाची राजधानी होती. त्यांचा राजा 
कर्तवीर्य सहस्त्रार्जुन पराक्रमी, न्यायी व धर्मशील होता. हेह्यांनी अनर्त म्हणजे 
गुजरात जिंकले, तेव्हा तेथील भृगुवंशी ब्राह्मण हेह्य राजांचे पुरोहित झाले. 
राजघराण्याचे काही धन भृगू पुरोहितांकडे ठेवायला दिलेले होते. याचे कारण 
लढाईत लूटमार झाल्यास ब्राह्मणाच्या घरात लक्ष्मी लपून बसलेली असेल असे 
कुणाला वाटत नाही, हेच असावे. पण पुढे ते धन आपल्याला मिळालेली 
दक्षिणा आहे, असा युक्तिवाद करून ज्याचे धन त्याला परत करण्यास भृगूंनी 
नकार दिला. त्यामुळे राजवंश व ब्राह्मणवंश यांच्यात संघर्ष निर्माण झाला. 
त्यात भार्गवांनी कूटनीतीचा अवलंब करून अनेक क्षत्रिय कुळांना हैह्यांविरुद्ध 
एकत्र केले. त्यातून झालेल्या लढाईत कर्तवीर्य मारला केला. ऐतिहासिक 
सत्याचे बीज एवढेच आणि त्यातही सत्पक्ष हैह्यांचा होता. पण भृगुवंशी 
` ब्राह्मणांनी या संघर्षाला क्षत्रिय विरुद्ध ब्राह्मण असे जगड़व्याळ रूप देऊन 
' मूळच्या शिवोपासक परशुरामाला क्षत्रिकुलसंहारक म्हणून सादर केले. नरहर 
' कुरुंदकर यांनी सूक्ष्म तपशिलात शिरून या प्रश्‍नाचा छडा लावला आहे. 
पण भगवान परशुराम हे दैवत उभे करण्यात भृगुवंशी यशस्वी झाले. 
परशुरामाचे प्राचीनत्व ब्रह्मा-विष्णू-महेश या त्रयीच्या आधीचे व अत्री 
अवस्थेतील दत्तात्रेय (दत्त आत्रेय) यांच्याकडून उपदेश घेतला, असे 
सांगितल्यामुळे आपोआप खूप मागे गेले. क्षत्रियांच्या संहारांचे समर्थन 
माजलेल्या दुराचारी लुटारू क्षत्रिय राजांचा नाश” असे केले जाते. जे परंपरेत 
आहे ते पवित्र मानायचे, अशी मनोवृत्ती तयार झाली की हे घडते. चक्रवर्ती 
राजगोपालाचारीसुद्धा त्याला अपवाद नाहीत. एक बाण मारून भडोचपासून 
केरळपर्यंतची किनारपट्टी त्याने निर्माण केली, असे श्रद्धाळूंनी मानावे. पण 
काही भौगोलिक- भूवैज्ञानिक घडामोडींचे श्रेय एखाद्या दिव्यशक्तीला दिले 
जाते. कोकण किनारपट्टी ही सागराखालची जमीन वर उचलली गेल्यामुळे 
निर्माण झालेली आहे. तिच्या निर्मितीचे श्रेय परशुरामास दिले गेले. म्हणून तो 
कोकणस्थ ब्राह्मणांचा मूळ पुरुष मानला गेला. तो मातेचा वध केल्यानंतर 
पापक्षालनासाठी भारतवर्षाच्या पूर्व टोकापर्यंत गेला होता. लोहित (म्हणजे 
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परंपरेची ब्रह्मपुत्रा) नदीत त्याने आपली रक्ताने माखलेली परशु धुतली म्हणून 
नदीचे पाणी तांबूस झाले. अरुणाचल प्रदेशातील लोहित जिल्ह्यात तेजू 
शहराच्या पूर्वेस २५ कि.मी.वर लोहित नदी डोंगरातून उतरल्यावर पश्चिमेकडे 
वळते, तेथे तिच्या काठालगत एक भूवैज्ञानिक खड्डा आहे. तो नदीचा पवित्र 
उगम समजून त्याला परशुरामकुंड किंवा ब्रह्मकुंड म्हणतात. 

परशुरामाने आपली कुर्‍हाड नंतर दूरच्या डोंगरात भिरकावून दिली. त्या 
पहाडांना “प्रभू कुठार” म्हणतात. याचा अर्थ हिंदूंना ज्ञात असलेल्या पूर्वेकडील 
शेवटचा भौगोलिक बिंदू म्हणजे परशुराम कुंड व तेथून प्रभू कुठार पर्वतापासून 
पुढे अज्ञात प्रदेश सुरू होतो. लोहित-ब्रह्मपुत्रा नद्यांचा उगमही त्याच्या नावाशी 
जोडला गेला. ब्रह्मपुत्रा ही प्रचंड नदी आहे. म्हणून तिचे नाव ब्रह्मपुत्र होते. 
एकमेव पुलिंगी नद. पुढे ब्रह्मपुत्रचे ब्रह्मपुत्रा झाले. परशुरामामुळे ब्रह्मपुत्रेला 
गंगेच्या बरोबरीचा दर्जा मिळाला. मिथकांचा उपयोग करून पुराणकारांनी 
देशाचे भावनात्मक ऐक्य साधले. 

परशुराम ब्राह्मण असून अन्य ऋषींप्रमाणे राजाश्रयावर जगत नाही. तो 
अमर आहे. सामर्थ्यवान आहे, परंपरा मानतो, कुठेही भ्रमण करू शकतो, 
कुणाला भीत नाही, अन्याय दिसला तर परशूने प्रहार करेल. त्याची प्रतिमा 
जाती-पातीच्या वर गेलेली आहे. लोक अशा कणखर नेत्याच्या शोधात 
असतात. कोकणातून असा कुणी पुढे आल्यास त्याला परशुरामाच्या भूमीतील 
नेता म्हटले जाते, ते त्यामुळेच! 
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हिंदूंचे पवित्र ग्रंथ 
बेद 


| औगणेशायनमः गणे छा यनम:'॥ ७९१०२ “ग्मि ई) पुर: हित यक्तस्पै। हेने न 
4 सरार रलतम "उन्न र्तेिः नरषिऽ भिःय: सने? उत) सः 
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वेद हे धर्माचा आधार असल्याची श्रद्धा किमान तीन हजार वर्षे जुनी 
आहे. त्याचबरोबर वेदविरोधी आवाजाची परंपरा साधारण तितकीच प्राचीन 
आहे. वैदिक कर्मकांड, यज्ञातील बळी, पुरोहितांचे वर्चस्व वगैरे विरोधात 
वैदिक परंपरेतच आवाज उठले होते. उपनिषदांतील १०० तत्त्वज्ञांपैको १३ या 
ना त्या कारणाने मूर्तिभंजक होते. सहा दर्शनांपैकी “मीमांसा' हा एकच कड़वा 
वैदिक पंथ. बाकी सर्व वेदांचा आदर करून वेदविरोधी तत्त्वांचा पुरस्कार 
करतात. न्याय, वैशेशिक, सांख्य, योग हे उपनिषदांचा आधार घेत नाहीत. या 
उलट, वेदान्तात उपनिषदांना असाधारण महत्त्व आहे; पण त्यात मंत्र व ब्राह्मणे 
यांकडे दुर्लक्ष केले जाते. याचा अर्थ, वेदांना दिलेले महत्त्व प्रत्यक्षात 
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परिणामकारक नव्हते. वेद व पुरोहित यांना समूळ झुगारून वेगळे धर्म स्थापले 
ते जैन आणि बौद्धांनी. तरी त्यांच्यावर वैदिक परंपरेतील चातुर्वर्ण्य व्यवस्थेचा 
पगडा कायम होता. 

वेद अपौरुषेय असल्याचे वेदांत कुठेही म्हटलेले नाही, हे विशेष. 
वेदांचे प्राचीनत्व त्यांचे ठायी पूजत्व निर्माण करणारे होते, एवढे खरे; पण 
स्मृति-पुराणांच्या काळात ही श्रद्धा रुजवली गेली. मंत्रसामर्थ्यावर माणसाचा 
विश्वास असल्याने मंत्राचा अर्थ काय, हा प्रश्‍न उद्‌भवत नाही. म्हणून मंत्राच्या 
अर्थापेक्षा शब्दाला, शब्दापेक्षा ध्वनीला व ध्वनीपेक्षा परिणामाला अधिक महत्त्व 
असते, असे सांगितले गेले. त्यामुळे वैदिक मंत्राभोवतीचे गूढ वलय अधिक 
गडद झाले. हिंदू धर्मात विविध जाती-जमाती समाविष्ट झाल्या, त्या आपापल्या 
परंपरा, देवता, श्रद्धा यांना अबाधित राखून. त्यांना एकत्र जोडण्यासाठी वेदांचे 
अपौरुषेयत्व हे मध्यवर्ती संकल्पना म्हणून उपयोग पडले; पण त्यात कडवेपणा 
कधीच नव्हता. शेतीप्रधान संस्कृतीवर आधारलेला विकेंद्रित धर्म, वैदिक धर्म 
राहणे शक्‍यच नव्हते. आजही हिंदू धर्मातील जेमतेम २५ टक्के भाग वैदिक 
असून बाकीचा अवैदिक आहे. तरी जन्मजात उच्च-नीचतेवर आधारलेल्या 
समाजरचनेचे मूळ वैदिक संस्कृतीतच होते. त्यातून स्त्री-शुद्रांवर झालेल्या 
अन्यायाची जाणीव संतांना होती. वेद सपन्रु होये ठाई। परि कृपणू ऐसा आनु 
नाही। जो कानी लागला तीही। वर्षाचाची।' (१८.८८७) असे ज्ञानेश्वर 
निःसंदिग्ध शब्दांत म्हणतात. तरी ते चातुर्वर्ण्य व्यवस्थेला धक्का लावू इच्छित 
नाहीत म्हणून, तैसे वर्णाश्रमवशे। जे करणीय आले असे। गोरेया अंगा जैसे। 
गोरेपणा॥' (१८.८८७) आणि म्हणोनि जातिवशे साचारु/ संज असे जो 
अधिकारु तो आपुला शास्त्रे गोचरु/ आपण कीजे॥” (१८.८९१) असाच 
अभिप्राय नोंदवतात. प्रस्थापनेशी वैर घेत नाहीत. 

यज्ञयागांचे महत्त्व संपले तरी, वेदपठणाची कष्टदायी परंपरा ब्राह्मणांनी 
निष्ठेने चालू ठेवली. इतर लोकांना वेदांबद्दल भीतीयुक्त आदर असून 
ब्राह्मणाच्या शापाचे भय होते, याचा फायदा ब्राह्मणांनी उठवला. वेद हे त्यांच्या 
हातातील हत्यार बनले. त्याची मक्तेदारी टिकवण्यासाठी कलियुगात ब्राह्मण 
सोडून इतर सर्व शूद्र, असे पुराणांतून जाहीर केले. या हट्टी अनुदार वृत्तीमुळे 
एकोणिसाव्या शतकाअखेर महाराष्ट्रात वेदोक्त प्रकरण गाजले व ब्राह्मणेतर 
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चळवळीला धार प्राप्त झाली. याच काळात देशात पुनरुज्जीवनाच्या चळवळी 
उभ्या राहिल्या. आर्य समाज, ब्राह्मो समाज, रामकृष्ण मिशन वगैरे. आधुनिक 
भारत घडवण्याची सुरुवात त्यांच्या हातून झाली; पण वेदांना त्यामुळे एक नवे 
परिमाण प्राप्त झाले. पाश्‍चिमात्य पंडितही वेदांवर फिदा होते. अशा 
वातावरणात हिंदू धर्मातील सर्व दोषांचे मूळ स्मृति-पुराणात असून, खरा 
विशुद्ध धर्म वेदांत आढळतो, अशी समजूत रूढ झाली. जात-पात, मूर्तिपूजा, 
बालविवाह वगैरेंचा निषेध करून स्त्री-शिक्षण, विधवाविवाह, समुद्रयान यांचा 


पुरस्कार करणार्‍या दयानंद सरस्वती (१८२४-१८८१) यांनी 'वेदांकडे चला' 


ही घोषणा दिली; पण दयानंद यांच्याकडे साक्षेपी वृत्तीचा अभाव होता. 
कोणत्याही आधुनिक वैज्ञानिक सिद्धांताचे मूळ वेदांत आढळते, या समजुतीचे 
दयानंद हे प्रमुख जनक होत. त्यामुळे वेदांना राष्ट्रबादी धार प्राप्त झाली. 

ही टोकाची भूमिका टिकणारी नव्हती. संशोधनातून वैदिक वाङ्मयाचे 
यथार्थ चित्र प्रकाशात येऊ लागले. विषम समाजरचनेवर घाला घालणाऱ्या 
सुधारकांनी वेदांना लक्ष्य बनवले. बहुजन समाजाला मानसिक भयय्रस्ततेतून 


. मुक्त करण्यासाठी वेदांभोवती निर्माण केलेले पवित्र गूढ वलय नष्ट करणे 


गरजेचे होते. म्हणून डॉ. बाबासाहेब आंबेडकरांनी वेदांमध्ये विदुषकी 
बडबडीशिवाय दुसरे काही नाही, असे मूर्तिभंजन केले. पुनरुज्जीवनाच्या नंतर 
दुसरी पायरी प्रबोधनाची असावी लागते. पाश्चिमात्य देशांत तसे घडले; पण 
भारतात अशा चळवळींनी जोर धरला नाही. आमचे विचारवंत भारतीय 
परिघातच घुटमळत राहिले. साम्यवादी पोथिनिष्ठ बनले. 

त्यातून एकविसाव्या शतकात असुरक्षिततेच्या भावनेने सर्वच ग्रासले 
गेले. इस्लामी दहशतवाद, खिस्ती धर्मप्रसार, सरकारी सेक्युलॅरिझम यामुळे 
हिंदू मन चिंताग्रस्त बनले. अशा वातावरणात वेदांच्या पुनरुज्जीवनाची दुसरी 
लाट उभी राहिली. पहिल्या लाटेत असलेले पुरोगामित्व मात्र तिच्यात नाही. 
एक आधुनिक, सुशिक्षित, प्रस्थापित वर्ग या आंदोलनाची धुरा वाहतो. चाणाक्ष 
बाजारपेठेने त्याला आपल्या विळख्यात घेतले आहे. 

यातून बहुजन समाजाला वेदांबहदल कडवट भावना निर्माण न झाली, 
तरच आश्चर्य. फाजील उदात्तीकरण व घातक निंदा यातून उठलेले हे वैदिक 
वादळ शमले पाहिजे. त्यासाठी सर्व थरांतल्या सुजाणांनी वेदांकडे निकोप 
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ऐतिहासिक नजरेने पाहणे अगत्याचे ठरते. म्हणून ज्या वेदांचा आम्ही अभिमान 
बाळगतो किंवा तिरस्कार करतो, ते वेद म्हणजे काय, हे प्रत्येकाने जाणून 
घेतले पाहिजे. 


वेद आणि शेती 

'कृषि वेद विनाशिती' असे वचन वैदिक वाङ्मयात असले, तरी ते 
शेतीच्या तुच्छतेचे द्योतक नाही. पूर्वजांचे संचित जतन करून ठेवण्याच्या 
मौखिक परंपरेचा वसा ज्यांनी घेतला आहे, त्यांनी त्यासाठी पूर्ण वेळ द्यावा, 
शेतीत पडू नये एवढाच त्याचा अर्थ आहे. एरवी शेतकऱ्यांचे लोकवाङ्मय 
म्हणून वेदांकडे पाहता येईल, इतके शेतीचे महत्त्व त्यात आढळते. गोसूक्त, 
कृषिसूक्त, वृषभसूक्त, वायुसूक्त वगेरेंत ते साठलेले आहे. विश्वनाथ खैरेकृत 
'वेदांतील गाणी” हा निवडक ऋचांचा मराठी अनुवाद म्हणजे ग्रामीण 
कवितांचा संग्रह असून, मराठी लोकसाहित्याची मुळे त्यात शोधता येतात. 
शिवाय 'कृषिपराशर' व 'काश्यपीयकृषिसुक्ती' या दोन ग्रंथांचे संपादन व 
इंग्रजी भाषांतर नलिनी साधले यांनी केले आहे. ब्राह्मणांनी शेतात काम करावे, 
असा कश्यप ऋषींचा आग्रह होता. 
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प्रकरण २६ 
हिंदूचे पवित्र ग्रंथ 
वैदिक वाङमय 


आज चार वेद ग्रंथरूपात 
उपलब्ध आहेतः ऋग्वेद, यजुर्वेद, 
सामवेद, अथर्ववेद; पण ग्रंथ म्हणून 
त्यांची योजनाबद्ध निर्मिती झालेली 
नाही. सुरुवातीपासून ज्याला जो मंत्र 
स्फुरला, त्याने तो शब्दबद्ध केला. 
शिष्यांनी पठण करून त्याचे जतन 
केले. मंत्रकतें अनेक होते व ही 
प्रक्रिया काही शतके चालू होती. 
मंत्रांची संख्या जेव्हा अफाट झाली, 
तेव्हा सोयीसाठी हे संचित तीन 
शी विभागांत एकत्र करण्यात आले 
त्याला संहितीकरण म्हणतात. पद्यात्मक मंत्र ऋग्वेदात, गद्यात्मक यजुर्बेदात व 
गेयता असलेले सामवेदात, अशा तीन संहिता निर्माण झाल्या. यज्ञसंस्था ही 
वैदिक संस्कृतीचे मूळ व हे तीन वेद यज्ञाशी संबंधित आहेत. पण केवळ 
मंत्रसंहिता म्हणजे वेद नव्हे. मंत्रोच्चाराबरोबर यज्ञ कसे करावे, हे सांगणारे 
ग्रंथ वेदांचे अविभाज्य भाग होत. त्यांना ब्राह्मणे’ म्हणतात. हा शब्द 
जातिवाचक नाही. म्हणून मंत्र व संबंधित ब्राह्मण मिळून वेद होतो. 
मंत्रब्राह्मणात्मको वेद:। 
याखेरीज वेदात आरण्यके व उपनिषदे मोडतात. ब्राह्मणे हे वेदांचे 
अविभाज्य घटक; तर ब्राह्मणाचे शेवटचे भाग आरण्यके व आरण्यकांचे 
अखेरचे भाग उपनिषदे म्हणून ओळखले जातात. म्हणजे आरण्यके व 
उपनिषदे ही ब्राह्मणांची परिशिष्टे होत. अमुक परिशिष्ट विशिष्ट संहितेचे का, 
तर ते परंपरेने तसे आले म्हणून. तरी सर्व आरण्यके व उपनिषदे विशिष्ट 
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साखळ्यांत जोडून दाखवता येत नाहीत. आरण्यके हे अरण्यात स्फुरलेले 
विचार व उपनिषदे म्हणजे गुरूच्या जवळ बसून मिळाले ज्ञान, असे सांगितले 
जाते; पण वस्तुस्थिती तशी नाही. दोन्ही ग्रंथ तत्त्वचिंतनात्मक असून, प्रसंगोपात 
त्यात अनेक विषय येतात. वैदिक वाड्मयाचा पसारा एवढ्यावर थाबत नाही. 
पुढे वेदांचा अर्थ लावणे, ही गोष्ट सोपी राहिली नाही. म्हणून त्यांच्या अचूक 
आकलनासाठी सहा वेदांगे निर्माण झाले. १) शिक्षा (उच्चारशास्त्र), २) 
व्याकरण, ३) निरुक्त (वैदिक शब्दकोश निघंटृ” व त्यावरील यास्कांची 
टीका), ४) छंद, ५) (छंद व वृत्ते यांचा अभ्यास), ६) कल्पसूत्रे (माहिती 
स्मरणात ठेवण्यासाठी रचलेली छोटी सूत्रे) म्हणजे वैदिक वाड्मयाचा विस्तार 
मंत्रांपासून सूत्रांपर्यंत जातो. 

वेदकाळ म्हणजे ऋग्वेदाच्या सुरुवातीपासून सूत्रांच्या अखेरपर्यंतचा 
काळ. म्हणजे ढोबळपणे इ.स.पू. १५०० पासून इ.स.पू. ५०० पर्यची ११ 
शतके. ही मर्यादासुद्धा काटेकोर नाही. ऋग्वेदाचे काही मंत्र त्याहून प्राचीन 
असू शकतात; पण वेदाभिमानी मानतात तितका हा काळ प्राचीन नाही. हडप्पा 
संस्कृतीच्या उत्तरकाळापासून मगधाचा उदय होईपर्यंतच्या घडामोडी या 
कालखंडात घडतात. याला पुरातात्त्विक ब अन्य आधार मिळतात. वेदांची 
भाषा संस्कृत असे आपण धरून चालतो; पण ऋग्वेद मंत्र व ब्राह्मणे 
संस्कृतपूर्व बोलीभाषेत रचली गेली. या वैदिक भाषेला 'छांदस्‌ म्हटले जाते. 
आरण्यके व उपनिषदे यांची भाषा संस्कृत होय. तिचा उगम इ.स.पू. १००० 
पासून धरला जातो. वैदिक भाषा म्हणजे आज जशीच्या तशी उपलब्ध 
असलेली सर्वात जुनी एकमेव बोलीभाषा होय. अचूक पठणाच्या कष्टदायी 
परंपरेमुळे एखादी भाषा अशी टिकून राहिल्याचे दुसरे उदाहरण जगात नाही. 
बोलीभाषा विकसनशील असल्यामुळे व्याकरणात जखडलेल्या प्रस्थापित 
भाषेपेक्षा भाषाभ्यासात तिला अधिक महत्त्व असते, हे ओल्डेनबर्गने १८९३ 
मध्ये ओळखले. वैदिक भाषेच्या व्याकरणावर मॅक्डोनेलने १९१० मध्ये ग्रंथ 
प्रसिद्ध केला. यातून पुढे आधुनिक भाषाशासत्राचा जन्म झाला. भाषा ही एक 
प्रतीकव्यवस्था ( system of 59१) असते, हे ओळखणारा वैदिक पाणिनी 
जगातील आद्य भाषाशास्त्रज्ञ होय. 

बैदिक वाङ्मय हे प्राचीन माहितीचे विविध वस्तुभांडार आहे. त्यातील 
माहिती केवळ धार्मिक नाही. बदलत्या समाजाच्या समस्या, चालीरीती, 
रागलोभ, विलास-विकार वगैरेही त्यात उमटतात. कामोत्तेजक वर्णने ब आज 
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धक्कादायक वाटणारे लैंगिक संबंध आढळतात. समाजशास्त्र व 
मानसशास्त्राच्या दृष्टीने ते मोलाचे ठरतात. दुष्काळात अन्नासाठी ऋषींमध्ये 
झगड़े होतात. कधी शेतीकडे तर कधी निहार वा पंजाब या प्रांतांकडे उपेक्षेने 
पाहिले जाते. विषम समाजरचनेची बीजे व प्रत्यक्षात अस्पृश्य मानलेल्या 
जातींचे अस्तित्वही दिसून येते. त्याचबरोबर या वाङ्मयाला एका प्रदीर्घ 
अनौपचारिक चर्चासत्राचे स्वरूप आहे. मतभेद, वादविवाद हे त्याचे खास 
लक्षण. गैरसोयीचे ते वगळण्याची पद्धत नाही. म्हणून विसंगती, विषयांतर, 
पुनरुक्ती वगैरे दोष येतात. शिवाय मिथ्यकथा, कल्पित व वास्तव यांचे मिश्रण 
आढळते. भाषा रूपकात्मक असल्यामुळे आज त्यातून सोयीस्कर अर्थ काढले 
जातात. 

















मंत्र ५९८७ 
सूक्ते ७३० 
काण्डे २० 





अथातो धर्मजिज्ञासा - ११९ 


वेदांची विधायक बाजूही भक्‍कम आहे. त्यांना पूजत्व असले तरी, 
विशिष्ट धर्मस्थापनेसाठी सांगितलेल्या पवित्र ग्रंथांशी त्यांची तुलना होऊ शकत 
नाही. विश्वाची उत्पत्ती कशी झाली असावी, याबद्दलचे नासदीय सूक्त बौद्धिक 
प्रतिभेचा तत्कालीन जगातील उच्चांक ठरतो. त्यात निसर्गवाद व चैतन्यवाद या 
दोहोंची बीजे आहेत. सत्यं आणि ऋतं (म्हणजे निसर्गाचे नियम) याहून 
कोणताही देव श्रेष्ठ नसल्याचे ऋग्वेदात म्हटले आहे. मनाचे विकसन हा त्याचा 
एक विषय आहे. उत्कृष्ट काव्याचे नमुने वेदांमध्ये आढळतात. सामवेद हा 
गेयतेच्या चालींचा मोठा खजिना आहे. काव्यातील रसशास्त्राचा पाया याच 
वाङ्मयाने घातला. पाणिग्रहणाच्या संस्काराला उदात्त पातळीवर नेऊन 
पोहोचवले. श्रवण, मनन, निदिध्यास व साक्षात्कार या ज्ञानार्जनाच्या चार 
पायर्‍या आजही अबाधित आहेत. अथर्ववेदातील गंधर्व, अप्सरा, यक्ष पुढे 
महाभारतात अवतरतात. त्यांचे उद्बोधक अभ्यास झाले आहेत. हे संचित न 
केवळ ब्राह्मणांचे, न भारताचे; तो मानव जातीचा दुर्मीळ वारसा आहे. जेव्हा 
लेखनकला अस्तित्वात होती; पण तिचे लेखी नमुने उपलब्ध नाहीत, अशा 
प्रागैतिहासिक कालावर प्रकाश टाकणारे सर्वात जुने विपुल भांडार म्हणून 
वैदिक वाङ्मयाकडे पाहिले पाहिजे. 


सुक्लिड व पाणिनी 

युक्लिड व पाणिनी यांच्या अभ्यासपद्धती सारख्या होत्या. दोघांनी 
आपल्या क्षेत्रात एक परिभाषा (मेटा लँग्वेज) निर्माण केली. भाषा ही स्थिती 
नसून गती आहे, हे पाणिनीने ओळखले. भाषेच्या बाबतीत प्राचीनकाळी 
संस्कृतइतका इतर कोणत्याही भाषेचा अभ्यास झाला नाही. ध्वनीचा सूक्ष्म 
वैज्ञानिक अभ्यास म्हणजे शिक्षाशास्त्र व विश्लेषणाचा अभ्यास म्हणजे 
व्याकरण. दोहोंचे परिणत स्वरूप म्हणजे पाणिनी. ब्लूमफिल्डने त्याला “मानवी 
बुद्धिमत्तेचे. अजरामर स्मारक” म्हटले आहे. पाणिनीच्या अभ्यासाचा विषय 
भाषा होता, विशिष्ट भाषा नव्हता. त्याने नवनिर्मितीचे तत्त्व अभ्यासून भाषेला 
प्रतीकव्यवस्थेत स्थापन केले. त्याच्या व्याकरणाचा उपयोग यांत्रिक 
भाषांतरासाठी होतो, हे आयआयटी, कानपूरच्या दोन संशोधकांनी १९९५ साली 


दाखवून दिले. संगणकाची भाषा बनवण्यासाठी पणिनीचा उपयोग झालेला 
आहे. 
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बायबल व कुराण यांच्यासारख्या हिंदूंचा पवित्र ग्रंथ म्हणजे गीता असे 
मानण्याची प्रथा आधुनिक काळात पडली; पण एरवी भगवद्गीता हा नीतिशास्त्र 
सांगणारा धार्मिक ग्रंथ आहे. तात्त्विक पातळीवर तो सर्व प्रश्‍नांची उत्तरे देतो 
आणि त्यामुळेच काही प्रश्‍न उभे करतो. शिवाय गीतेत जे लिहिलेले नाही, 
असे बरेच काही गीता सांगू जाते. म्हणून या पवित्र ग्रंथावर एक वेगळी नजर 
टाकणे आवश्यक ठरते. गीतेबहदल सकृतदर्शनीच काही विसंगती दिसून येतात. 
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गीता स्वतःला 'उपनिषद' म्हणते, शंकराचार्य तिला 'स्मृती' मानतात. दोन्ही | 
उत्तरे आपापल्या परीने बरोबर आहेत. गीता वैष्णवांची, पण शैवांनाही प्रमाण. 
शंकराचार्य तिचा अर्थ संन्यासपर ज्ञानमार्गी लावतात; लोकमान्य टिळक तिला 
'कर्मयोगशास्त्र' म्हणतात. भक्तिमार्गी गीतेतूनच प्रेरणा घेतात. समाजाच्या 
कल्याणाचे काय ते सांगण्यासाठी ज्ञानेश्वर वेदांची सुसव्यता' असलेली गीता 
निवडतात. गीतेमुळे मायानंद चैतन्य विज्ञानवादी बनतात, तर गांधीजी व 
विनोबा अहिंसेचे पुजारी होतात. गीता हातात घेऊन तात्या टोपे फासावर गेले; 
तर गीतेमुळे क्रांतिकारी अरविंद घोष आत्मचिंतनात बुडाले. परस्परविरोधी 
संदिग्ध ग्रंथ, असा आरोप गीतेवर येतो. पी. एन. बजाज यांनी गीतेतील 
अंतर्विरोधाची एक यादीच तयार केली आहे. एवढे महत्त्व असलेला हा ग्रंथ 
पुन्हा हिंदूंचे कुराण किंवा बायबल नाही. जयदेव, चैतन्यमहाप्रभू, कबीर व 
तुकाराम यांनी गीतेचा आधार घेतलेला नाही. तरी गीता हा एक अत्यंत यशस्वी 
ग्रंथ आहे. त्याचा प्रभाव कमी होत नाही. जगातील किमान ७५ भाषांत गीता 
आढळते. या यशाचे रहस्य जाणून घ्यावे लागते. 

उपनिषदांची बैठक असलेले प्राचीन तत्त्वज्ञान नवी भर टाकून 
महाभारत कथेच्या संदर्भात प्रश्नोत्तर रूपाने संक्षेपात आणि काव्यात मांडण्याची 
किमया गीतेने कली. रणांगणावरील प्रसंग हा केवळ द्विधा मन:स्थितीचे प्रतीक 
होय. गीता आपली शिकवण श्रीकृष्णाच्या तोंडून देते. कृष्ण संप्रदायाची वाढती 
लोकप्रियता हेरून, कृष्णाची निवड गीताकारांनी मोठ्या अक्कलहुशारीने केली. 
महाभारताच्या लोकप्रियतेचाही लाभ उठवला. बुद्धाने कधी मागासवर्गात जन्म 
घेतला नाही; पण गीतेने यादव-गवळी समाजातल्या कृष्णाला परमेश्वर म्हणून 
उभे केले. यातून वैदिक-अवैदिक परंपरांचा मेळ घातला गेला. शिवाय कुण्या 
प्रेषिताच्या मध्यस्थीशिवाय परमेश्वर थेट आपल्याशी हितगुज करीत आहे, अशी 
अलौकिक अनुभूती प्रथमच उपलब्ध करून दिली. गीतेच्या रूपाने संस्कृत 
काव्याचे एक अप्रतिम लेणे अवतरले. भाविकालाच नव्हे; तर कोणत्याही 
रसिकाला मंत्रमुग्ध करण्याची जादू त्यात आहे. तत्त्वज्ञानासारख्या गहन 
विषयावर दर्जेदार काव्य निर्माण केल्याचे, हे एकमेव उदाहरण आहे. 
कोणत्याही धर्माचा पवित्र ग्रंथ काव्यगुणांच्या बाबतीत गीतेची बरोबरी करू 
शकत नाही, असा विदेशी तज्ज्ञांचा अभिप्राय आहे. 
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षड्दर्शने म्हटली, की त्यात परस्परविरोध युक्तिवाद, वितंडवाद आहे; 
पण गीताकारांनी त्यातही समन्वय साधला. कोणतीही' विचारधारा एखाद्या 
सत्यावर बोट ठेवतेच. म्हणून या सर्व दर्शनांना धर्मात अधिकृत स्थान देण्याचे | 
कार्य गीतेने केले. ही सर्व मतमतांतरे माझ्याच मनाचे आविष्कार होत, तसेच 
ज्ञान, ध्यान, कर्म, भक्‍ती अशा कोणत्याही मार्गाने जाणारे मला प्रिय असतात, 
असे कृष्णाकडून वदविले. त्यायोगे बौद्धिक मलखांबाचे अवास्तव महत्त्व 
संपविले. गीतेने पुराणांच्या पूजाधर्माला मान्यता दिली. भक्तिमार्गाचा आदर 
केला. एवढेच नव्हे, तर जनसामान्यांच्या गरजा ओळखून फल देणारी 
भक्तीसुद्धा स्वीकारली. स्त्री, शुद्र व उपेक्षित यांना मुक्तीचा मार्ग मोकळा 
करून दिला. भावनिक पातळीवर हा फार मोठा दिलासा होता. भक्ती ही 
` गीतेची नवी देणगी मानली जाते. 

मीमांसकांच्या वैदिक कर्मकांडाला फाटा देण्याचे मोठे धाडस 
गीताकारांनी दाखविले. त्यामुळे गीता पुरोहितवर्गाला जाचक ठरली. ब्राह्मणांचा 
रोष तिने ओढवून घेतला होता, याची साक्ष १७व्या शतकातील पुरावे देतात. 
तुकारामांचा ब्राह्मण शिष्य कचेश्वर म्हणतो, “तीर्थरूपाने घातले तांडव। गीतार्थ 
नमन करू नको॥'' तसेच तुकारामांची शिष्या बहिणाबाई म्हणते, “नामाचा 
विटाळ आमुचिया घरी। गीताशासत्र कुळी वेरी आम्हा॥” पण १९व्या शतकात 
पुनरुज्जीवनाची चळवळ सुरू झाली. तेव्हापासून ब्राह्मणवर्ग गीतेला उचलून 
धरू लागला. 

बौद्धांच्या काही संकल्पना गीतेने स्वीकारल्या. जसे अहिंसा, 
ब्राह्मनिर्वाण, जन्मजन्मांतरीचे फेरे वगेरे. गीतेच्या दुसऱया अध्यायातील ५५ ते 
७२ हे श्लोक बोद्ध तत्त्वज्ञानाच्या आधारे लिहिले गेले आहेत. वर्णव्यवस्था 
गुणकर्मावरून निर्माण केली, असे गीतेनेच प्रथम मांडले. म्हणजे सैद्धान्तिक 
पातळीवर तिच्यात लवचिकता आणली. थोडक्यात, धर्माला सर्वसमावेशक व 
उदार बनविणारी पावले गीतेने उचलली. शिवाय धर्माला ग्लानी येते व त्याची 
वारंवार पुनर्रचना करावी लागते, हे स्पष्ट केले. त्याला जगाच्या अंतापर्यंत न 
बदलणारा मानले नाही. आणखी विशेष म्हणजे, कुवतीप्रमाणे कोणताही मार्ग 
स्वीकारण्याचे स्वातंत्र्य देऊन विशिष्ट मार्गाने न जाणारे नरकात जातील, अशी 
असहिष्णू श्रद्धा रुजू दिली नाही. 
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उपनिषदे, वेदान्तसूत्रे, भगवदगीता म्हणजे प्रस्थानत्रयी मानण्याचा 
प्रघात पडला. 

प्रस्थानत्रयीचे साम्राज्य प्रस्थापित झाल्यावर जे धर्मत प्रस्थानत्रयीत 
नाही ते अग्राह्य मानले जाऊ लागले. परिणामी सर्व प्रचलित संप्रदायांच्या 
आचार्यांना आपलाच संप्रदाय प्रस्थानत्रयीनुसार आहे असे सांगणे भाग पडले. 
म्हणून गीतेचे विविध अर्थ लावले गेले. इति लोकमान्य टिळक. उदाहरणे 
अशी - 


शंकराचार्य - सन्यासनिष्ठ, ज्ञाननिष्ठ अद्वैत 
रामानुज - विशिष्ठाद्वेतवाद 

माधवाचार्य - शुद्धाद्वैतवाद 

निंबार्क - द्वेताद्वेतवाद 

लोकमान्य टिळक - कर्मयोग 


महात्मा गांधी - अनासक्तियोग 






गीतेचा कर्ता कोण ब काळ कोणता, हा प्रश्‍न उभा राहतो. श्रीकृष्णाला 
ऐतिहासिक पुरुष व अवतार मानणार्‍यांना असले प्रश्‍न पडत नाहीत; पण 
ऐतिहासिकदृष्ट्या लक्षात घेण्यासारखा मुद्दा असा कौ, गीता कुण्या एका कवीने 
एका वेळी रचलेले काव्य नाही. ती भृगुकुळाच्या परंपरेची उपलब्धी आहे. 
ग्रीक, शक, कुशाण वगैरेंच्या काळात यज्ञयागांचा ऱ्हास व पूजाधर्माचा उदय 
झालेला होता. बौद्धांचा प्रभावही वाढत होता. शेतीच्या प्रसारामुळे जमीनदारी- 
सरंजामदारी अस्तित्वात आली होती. अशा परिस्थितीत सनातन धर्माला 
तात्त्विक व भावनिक पातळीवर उभे करण्याचे कार्य गीतेने पार पाडले. 

काळाचा विचार करता इसवी सनाच्या दुसऱया-तिसऱया शतकापासून | 
सहाव्या शतकापर्यंत गीता टप्प्याटप्प्याने साकार होत गेलेली आहे. आठव्या | 
शतकात शंकराचार्यापुढे आजची संहिता होती. महाभारतातील ७०० श्लोकी | 
गीता चिकित्सक आवृत्तीने प्रमाण मानली आहे. याचा अर्थ, ती सर्वात जुनी 
उपलब्ध संहिता होय. 

गीतेची एक मोठी देणगी म्हणजे श्रीकृष्ण होय, असे मानले पाहिजे. 
पुराणे, हरिवंश, काव्ये, लोकसाहित्य, घटजातक वगैरेंनी रंगविलेले श्रीकृष्ण 
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चरित्र विसंगतींनी भरलेले आहे; पण कृष्ण हे एक मिथक (मिथ) 
असल्यामुळे यातील कोणता कृष्ण खरा, हा प्रश्‍न उद्‌भवत नाही. मात्र गीतेने 
दिलेला कृष्ण कोणता, हा मुद्दा प्रस्तुत होय. येथे माणसाच्या मनावर असलेला 
पवित्र संकल्पनांचा पगडा लक्षात घेतल्याखेरीज श्रीकृष्णाला मानवी प्रतिभेची 
अलोकिक निर्मिती म्हणून समजून घेता येणार नाही. 

आर्य असून मागास वर्गात जन्मलेला, कुशाग्र बुद्धीचा, ज्ञानी, प्रेम या 
संकल्पनेचा आदर्श, विलास भोगून अनासक्त, पराक्रमी असून शस्त्रत्याग 
' करणारा, कूटनीतीत कुणाला हार न जाणारा, कधी हताश न होणारा, 
तत्त्वासाठी आपल्याच लोकांचा बळी न देणारा, संकटसमयी धावून येणारा, 
जीवनाकडे खेळकरपणे पाहणारा, सुजनांचा त्राता, दुर्जनांचा काळ, परमेश्वराचा 
पूर्णावतार, योगेश्वर कृष्ण महाभारतातील गीतेने दिला. तो जनसामान्यांचा सखा 
असून उदात्ततेची उत्तुंग शिखरे गाठणाऱ्यांचा स्फूर्तिदाता ठरला. कृष्णासारखा 
देव बौद्ध धर्मात नसल्यामुळे त्यांना आगामी बुद्ध मैत्रेय निर्माण करावा लागला, 
ही कृष्णाच्या यशाची पावती होय. 
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प्रकरण २८ 


योगशास्त्र 


as 





योग म्हणजे अनुशासन किंवा स्वयंशिस्तीचा वस्तुपाठ. योगसाधनेच्या 
सातत्यपूर्ण अभ्यासाने मन खंबीर व एकाग्र हेऊन प्रसन्न व्यक्तिमत्त्व लाभू 
शकते. 'योग: कर्मसुकौशलम्‌' असेही त्यांचे वर्णन केले जाते. योग ही भारतीय 
संस्कृतीने जगाला दिलेली देणगी आहे. योगासनांच्या प्रचाराचा उपक्रम नेहमी 
स्वागतार्ह असतो; पण त्याचा परिचय करून देणे हा प्रस्तुत निबंधाचा हेतू 
नाही. या विषयाला ऐतिहासिक निष्कर्ष लावून त्याचा साधक-बाधक विचार 
करणे प्रस्तुत आहे; कारण धर्माचा तो एक अविभाज्य भाग असल्यामुळे 
त्याकडे दुर्लक्ष करता येत नाही. 

उत्तर वैदिक काळात जेव्हा ताम्राश्‍्म-कास्य युगातून लोहयुगाकडे 
वाटचाल सुरू होती. वाढती लोकसंख्या पश्चिमेकडून पूर्वेकडे पसरू लागली 
होती. तेव्हा येथील चिंतनशील मनांनी तत्त्वज्ञानाची सहा शास्त्रे किंवा षड्दर्शने 
निर्माण केली. न्याय-वैशेशिक, सांख्य-योग आणि मीमांसा-वेदान्त. पैकी 
सांख्य हे मूळचे निरीश्वरवादी, अज्ञान हे बंधन व ज्ञान हीच मुक्‍ती मानणारे. 
याच तत्त्वज्ञानावर आधारलेले; पण परमेश्वराचे अधिष्ठान व मनाची एकाग्रता 
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यातून सिद्धी-मुक्ती मिळवणारे तत्त्वज्ञान योगशास्त्राने दिले. योगसूत्रांचा कर्ता 
पतंजली. त्याचा काळ विवाद्य असला तरी साधारण इ.स.पू. दुसरे शतक धरला 
जातो. पातज्जल योगसूत्रे एका छोट्याशा पुस्तिकेत उपलब्ध आहेत. स्वामी . 
विवेकानंद लिखित पुस्तकामुळे पाश्चिमात्य जगाला या विषयाचा परिचय झाला. 
प्रो. विल्यम जेम्स व लिओ टॉलस्टॉय हेसुद्धा त्यामुळे प्रभावित झाले होते. 
स्वामी विवेकानंदांच्या पुस्तकाचा मराठी अनुवाद गणेश वामन गोगटे यांनी 
केला. (कर्नाटक प्रकाशन, चिराबाजार, मुंबई-२) त्यामुळे योगशास्त्राच्या प्रचंड 
परिभाषेची ओळख करून घेता येते. दुसरे एक पुस्तक The Yoga Aforisms 
of Patanjali by William 0. Judge, Bombay 20, 4965 
Theosophical Society तर्फे प्रसिद्ध करण्यात आले आहे. 

योगशास्त्राची पहिली तीन सूत्रे अत्यंत मौलिक असून, कुणाच्याही 


कल्याणाची आहेत. योगाचे सार यात येते. 


१ योगचित्तवृत्तिनिरोधः। 

२ तदा द्रष्टुः स्वरूपेऽवस्थानम्‌। 

३ वृत्तिसारूप्यामितरत्त। 

मन नेहमी भरकटत असते. राग, लोभ, द्वेष, खेद, हर्ष, चिंता वगैरे 
गुरफटलेले असते. या सर्व चित्तांच्या वृत्तीचा निरोध करणे म्हणजे योग. असा 
निरोध साधला की, माणूस मूळ स्वरूपात येऊन स्थिर होतो. 4 98४०७ ०0 
his€॥| या अवस्थेला पोहोचतो. जे. कृष्णमूर्तीच्या शब्दांत त्याचे मन Vacant 
होते. एरवी तो कुठल्या तरी वृत्तीशी एकरूप झालेला असतो. 

यात कोणताही देव-दैववाद नाही, चमत्कार नाही. अशा अवस्थेत मन 
एकाग्र झाल्यावर श्रवण, मनन, निदिध्यास केल्यास न समजलेली गोष्ट 
अचानक समजते, एखादे कोडे उलगडते, त्यालाच साक्षात्कार म्हणायचे. 
आर्किमिडीज, न्युटन यांना असे साक्षात्कार घडले. त्यामागे त्यांची तपश्चर्या 
होती. सर्वसामान्य व्यक्तीलाही यातून योग्य निर्णय सुचतो, मार्ग सापडतो. 

योगशास्त्राची आसने शारीरिक-मानसिक आरोग्यासाठी विकसित 
केलेली आहेत, याबद्दलही दुमत नाही. मात्र ती जाणकारांच्या मार्गदर्शनाखाली 
करावी लागतात; पण गुरू, गुरुभक्ती, गुरुकृपा, प्रचीती यावर आधारलेली 
योगविद्या बुद्धीशी वैर धरून अंधश्रद्धेला कडव्या नैतिक पातळीवर नेऊन 
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बसवते. योगाशी निगडित असलेल्या सिद्धी तसेच कुंडलिनी शक्ती यांचाही 


विचार करू; पण तत्पूर्वी ज्या 7#6050///08/ $०८।९। चा वर उल्लेख | 


येऊन गेला, त्याबद्दल काही खुलासा आवश्यक आहे. 
थिऑसॉफिकल सोसायटी हे भारताच्या धार्मिक आणि राजकोय 


इतिहासातील एक प्रकरण आहे. एकोणिसाव्या शतकाच्या सुरुवातीपासून 


युरोपीय पंडितांना पौर्वात्य परंपरा, भाषा, धर्म, कला, तत्त्वज्ञान याबद्दल सक्रिय 


कुतूहल निर्माण झाले होते. डार्विनच्या उत्क्रांतिवादामुळे व वैज्ञानिक शोधांमुळे 


ख्रिस्ती धर्मश्रद्धांना मुळातच तडा गेला होता. विज्ञानवाद, बुद्धिवाद, औद्योगिक 
क्रांती व यांत्रिक जीवन यांचा उबग निर्माण झाला होता. त्याचबरोबर धर्म हाच 
अत्याचार, हिंसाचार, तिरस्कार यांच्या मुळाशी आहे, हे कळून चुकले होते. 
म्हणून धर्मशास्त्र 7#०0/०७/ ऐवजी ते देवशास्त्र ॥॥8०5०0॥% कडे वळले. 
सर्व मानवजातीचा धर्म एकच असला तर विश्वशांती प्रस्थापित होईल, असे 
त्यांना वाटले. यातून १८७५ साली अमेरिकेत 'थिऑसॉफिकल सोसायटी ची 
स्थापना झाली. मादाम ब्लाव्हॉत्स्की (रशियन) व कर्नल अलकॉट 
(अमेरिकन) या सोसायटीच्या संस्थापकांनी १८८० साली बौद्ध धर्म 
स्वीकारला. आगामी बुद्ध मैत्रेय धर्मा-धर्मातील लढाया थांबवून मानवजातीला 
एक बनवील, अशी त्यांची श्रद्धा होती; पण या उदार मानवतावादाला एक 
दुसरी बाजू होती. 

एक तर ही मंडळी मोठ्या अंधनिष्ठेची शिकार होती व दुसरे म्हणजे 
त्यांचे 'युनिव्हर्सल ब्रदरहुड' हे युनिव्हर्सल व्हाइट ब्रदरहुड” होते. त्यांच्यातील 
दिव्यशक्तीमुळे त्यांना दूरच्या नजरेआड असलेल्या वस्तू दिसत. मृतात्म्यांशी 
संपर्क साधता येई. .पूर्वजन्मांचे ज्ञान होई. दुसर्‍याच्या मनातले कळे. 
व्यक्तीभोवती रंगीत वलये दिसत. त्यातून त्या व्यक्तींचे सत्त्व, रज, तम हे गुण 
कळून येतं. अशांना योगविद्येमधील 'सिद्धी' न भावल्या तरच आश्चर्य. 
भारतभूमीत त्यांचे पाय सहजपणे रोवले गेले. ते कार्य पुढे अँनी बेझंट बाई व 
सहकारी लेडबीटर यांनी पार पाडले. मद्रासजवळ अड्यार येथे मुख्यालय 
थाटले व जे. कृष्णमूर्ती या बालकाला आगामी बुद्ध मैत्रेय घडवण्याची 
जबाबदारी स्वीकारली, तो इतिहास येथे प्रस्तुत नाही; पण या उद्योगासाठी 
पाठोपाठ द्रव्याचा ओघ आला. मोठमोठ्या इमारती उठल्या, एक विशिष्ट 
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| 


अभिजनवर्ग अनुयायी बनला. 

दुसरा मुद्दा ॥/॥/७ ७/०(॥७/॥॥००० चा. या मंडळींना उत्क्रांतिवाद मान्य 
होता. उत्क्रांती टप्प्याटप्प्याने घडत असते. सध्या सर्वात प्रगत लोक म्हणजे 
युरोपीय गोरे. म्हणून सर्वप्रथम व्हाइट लोकांमध्ये ब्रदरहुड स्थापन करायचे. 
मग त्यांच्या नेतृत्वाखाली ब्राऊन, यलो करीत आफ्रिकेतील ब्लॅक लोकांनाही 
त्यात आणायचे. साम्राज्यवादाचा छुपा डाव त्यामागे होता. त्यात व्यवहारी 
शहाणपणाचा भाग एवढाच होता की, बळाचा वापर टाळून भारतीयांना 
हळूहळू प्रशासनात व सत्तेत सहभागी करून घ्यायचे. इंडियन नॅशनल कांग्रेस 
(१८८५) स्थापन करण्यासाठी पुढाकार घेणारे ऑलन ऑक्टेव्हियन ह्यूम वगैरे 


उदारमतवादी थिऑसॉफिस्ट होते, हा मुद्दा येथे महत्त्वाचा. 


योगसूत्रे पतंजलीने रचली असली तरी योगविद्येची सुरुवात बरीच 
आधीपासून झालेली आहे. योग, तंत्र-मंत्र या सुविद्या, जादूटोणा स्त्रीचा सहभाग 
याचा निकटचा संबंध आहे. म्हणून त्यात चमत्कार करून दाखवणे याला 
स्थान असते. योगाचे हटयोग व राजयोग असे दोन प्रमुख प्रकार सांगितले 
जातात. मत्स्येद्रनाथ, गोरखनाथ वगैरेंनी हटयोग विकसित केला, तर पतंजलीचा 
राजयोग होय. अष्टसिद्धीमुळे योगी, जोगी-जोगिणी, गुरू, जगदगुरू, संत, 
महंत, गॉडमेन यांना महत्त्व येते. पण त्यांचा आत्मत्वाच्या अनुभूतीत निषेध 
केलेला आहे. तरी त्यांना आधार पातज्जल योगसूत्रांतूनच मिळतो. आठ सिद्धी 
अशा: 

आणिमा - दुसर्‍या शरीरात सूक्ष्मरूपाने प्रवेश 

महिमा - विश्वाचे स्पंदन अनुभवणे 

लधिमा - पिसाइतके हलके होणे 

गरिमा - अणुला पर्वतासारखे जड करणे 

ईशित्व - शिवाप्रमाणे प्रभावी सर्वव्यापी होणे 

वशित्व - वशीकरण, संमोहन 

प्रकाम्य - आकाशात उडणे 

प्राप्ती - कुठेही क्षणार्धात पोहोचणे व परत येणे ` 

या अष्टसिद्धी पुन्हा कुंडलिनी शक्‍ती व सहा चक्रे यांच्यावरील 
विश्वासाशी निगडित आहेत. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - १२९ 


अनेकांचे हितसंबंध यात गुंतलेले असल्यामुळे त्यांच्या पावित्र्याला 
कुणी धक्का लावत नाही. ॥ the reason is against man, man goes 
89ain5 7०३5०. तरीपण अनेक संस्था व व्यक्ती यांचा उघड निषेध 
करतात. त्याविरुद्ध चळवळी चालवतात. एक उदाहरण पाहा. 

धर्म, अंधश्रद्धा यांच्यावर आपण हल्ला चढविला ते ठीक. पण _ 
योग, कुंडलिनी, अध्यात्म यांच्यावर आपण का टीका करता? | 

“योग, कुंडलिनी वगैरे सगळ्या गोष्टी धर्माशी निगडित आहेत म्हणून 
लाखो लोक त्यावर श्रद्धा ठेवतात. पण त्याचे प्रमाण कोणीही दाखवीत नाही. 
योगविद्या एक प्रकारचा व्यायाम म्हणून ठीक, पण त्याच्याशी अध्यात्म, 
आत्म्याची उन्नती वगैरेची सांगड घातली जाते ती केवळ अंधश्रद्धा. कुंडलिनी 
जागृत करणे वगैरे बद्दल मी जाहीर आव्हान दिले आहे. पण कुणी 
एकजणसुद्धा ते करून दाखवू शकलेला नाही” 

प्रभाकर उर्ध्वरेषे यांनी डॉ. अब्राहम कोवूर यांची १९७६ साली नागपूर 
येथे मुलाखत घेतली, त्यातून उद्धृत (किलॉस्कर, फेब्रुवारी १९७७) 

Nobody has and ever had supernatural power असेही 
अब्राहम कोवूर म्हणतात. 














इस्लाम व योगशास्त्र 
नमाज योगासने 
वजुः हातपाय-तोंड जलनेतीः श्वसननलिकेत 
धुणे, इस्तिशाक पाणी मारणे व बाहेर 
इस्तिहार काढणे 
१) कयाम ताडासन 
२) रूकू (वाकणे) अर्धपश्चिमोत्तासन, 
३) सजदा अर्धशीर्षासन, 
(जमिनीवर हात) वज्रासन, 
४) कूद (उभे राहणे) अर्धमत्स्येद्रासन 
५) हात जवळ घेणे 






दिवसातून पाच वेळा नमाज पढला जातो तेव्हा ही आसने नकळत घडतात. 
मात्र नमाजाचा हेतू अल्लाहची इबादत (पूजा) करणे, हा असून योगाशी 
त्याचा संबंध नाही. 






१३० - अथातो धर्मजिज्ञासा 


कुंडलिनी शक्ती 


कुंडलिनी शक्‍ती बाबत श्रद्धा बाळगणारे पुढील अवस्थांविषयी विश्वास 
ठेवतात. | 

जीवात्म्याला तीन शरीरं असतात, स्थूल, सूक्ष्म व मनो किंवा कारण 
शरीर, ही तीनही शरीरे एकमेकांत अंतर्बाह्य व्यापलेली किंवा गुंफलेली 
असतात. परंतु एकापेक्षा दुसरे व दुसऱ्यापेक्षा तिसरे इतके सूक्ष्म आहेत को, 
त्यांच्या विरळतेची कल्पना करता येत नाही. त्यामुळे ते एकत्र असूनही एकाचा 
दुसर्‍याला अडथळा येत नाही. 

उच्च शरीरामध्ये सूक्ष्म अवस्थेमध्ये कुंडलिनी शक्ती असते. कुंडलिनी 
जागृत झाल्यास ती सहा चक्रांमधून कार्यान्वित होते व चक्रांना सक्रिय करते. 
गुरूच्या मदतीशिवाय कुंडलिनी जागृत केल्यास त्या साधकाचे अध:पतन होऊ 
शकते. या शक्तीचा दुरुपयोग होण्याचीच जास्त शक्यता असते व त्यामुळे ते 
साधकाकरिता अत्यंत धोक्याचे ठरते. कुंडलिनी एक महान शक्ती आहे. ती 
जागृत झाल्यास मनुष्याला सर्व भूमिका जाणीवयुक्त पार करण्यास मदत करते. 
ती विश्वात्मक शक्तीचा अंश असते. कुंडलिनी कुणालाही सातव्या भूमिकेपर्यंत 
नेऊ शकत नाही. एखाद्या महान योग्याच्या मार्गदर्शनाखाली कुंडलिनी जागृत 


| केल्यास ती अनेक अनुभव देऊ शकते, असे मानले जाते. यावर टिप्पणी न 


लगे. 
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प्रकरण २९ 


आद्य शंकराचार्य 





महाराष्ट्रातील एकाही धर्मपंथाने आपले तत्त्वज्ञान स्वतंत्ररीतीने शोधून 
काढलेले नाही. फक्त परिभाषा नवीन तयार केल्या. 
- वि.भ. कोलते 
भारतीय तत्त्वज्ञानात शंकराचार्यानंतर कोणताही नवीन तत््वविचार 
मांडला गेला नांही, शंकराचार्याबरोबर भारतीय तत्त्वज्ञान थांबले. 
- सुरेश द्वादशीवार 


वरील दोन टिप्पणी लक्षात घेऊन शंकराचार्यांचा ऐतिहासिक परिचय 
करून घेऊ. 

भारतातील सर्वश्रेष्ठ तत्त्वज्ञांमध्ये शंकराचार्यांची गणना होते. पण 
त्यांच्याविषयी पुरेशी माहिती उपलब्ध नाही. केवळ अद्भुतरम्य कथा ऐकायला 


१३२ - अथातो धर्मजिज्ञासा तरंग २ : विचारवंत 


मिळतात. त्या सांगणार्‍यांना त्यात काही गैरही दिसत नाही. 

आचार्यांनी संस्कृतात सुमारे २२ चरित्रे लिहिली. मात्र, त्यात 
एकवाक्यता नाही. शिवाय अशा प्रयत्नांची सुरुवात आचार्यांच्या पश्चात ४०० | 
वर्षे उलटून गेल्यावर झाली. त्यातील प्रत्येक चरित्रकाराने आचार्यांचे एक 
मिथक उभारले, गौरवले व पुजले. 

शंकराचार्यांनी बोद्ध-जैन मतांचा पराभव करून वैदिक धर्माची 
पुनर्रचना केली ब ते नसते तर हिंदू धर्म टिकलाच नसता, अशा आशयाची 
विधाने केली जातात. सुशिक्षितांची तीच समजूत असते. आचार्यांचे तत्त्वज्ञान 
सर्वसामान्यांच्या आवाक्याबाहेरचे आहे. ते पंडितांचे क्षेत्र. 

बुहतेक पंडितांना स्थलकालसापेक्ष अभ्यासाचे वावडे असते. धार्मिक 
मंडळींना तर चिकित्सक दृष्टिकोनाचा विटाळ होतो. पण तत्त्वज्ञान व इतिहास 
अशा दोन्ही बाजूंनी शंकराचार्यांचे चरित्र लिहिण्याचे सामर्थ्य लक्ष्मणशास्त्री 
जोशींपाशी होते. दुर्दैवाने त्यांनी हाती घेतलेले हे काम त्यांच्या हयातीत पूर्ण 
होऊ शकले नाही. तरी शास्त्रीजींनी गोळा केलेली सामग्री व काढलेले निष्कर्ष 
अरुंधती खंडकर संपादित पुस्तकात उपलब्ध आहेत. (श्रीविद्या प्रकाशन 
१९९७) हे पुस्तक काही महत्त्वाच्या प्रश्‍नांना हात घालत नसले तरी त्यातील 
स्थल-काल निर्णय गृहीत धरता येतो. 

सन ७८० ते ८१२ या ३२ वर्षाच्या हयातीत त्यांचे वास्तव्य 
ठिकठिकाणी झाले. जन्म मलबार (केरळ) मधील कालडी या गावी. अध्ययन 
तामिळनाडू कांची येथे. त्यांची मातृभाषा तत्कालीन तमीळ असणार, कारण 
मल्याळम भाषेचा जन्म तेव्हा झालेला नव्हता. गुरूच्या शोधात ते नर्मदाकाठी 
फिरले व अद्वैतवादी गोबिंदाचार्यांकडून दीक्षा घेतली. अद्वैत वेदान्ताचा सखोल 
अभ्यास केला. कुमारिलभट्टाची आणि त्यांची भेट झाली ती गंगेकाठी प्रयाग 
येथे. त्यांनी मंडनमिश्र यांना वादात जिंकले, ते मध्य प्रदेशातील महेश्वरला. 

आचार्य महाराष्ट्रात पंढरपूरलाही गेले. देशाच्या चार दिशांना त्यांनी चार 
मठ स्थापले. दक्षिणेत शुंगेरी, पूर्वेला जगन्नाथपुरी, उत्तरेत बद्रिनाथ व पश्चिमेस 
द्वारका. त्यांचा अंत कांचीला झाला असावा. 

ही माहिती तुटक व अपुरी असली तरी आसाम सोडून बहुतेक भारत 
त्यांनी पायाखाली घातला व एकाच मार्गाने वारंवार ये-जा केली, हे कळून 
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येते. व्यापाऱ्यांच्या तांड्यांबरोबर शिष्यांसह फिरल्यामुळे ते शक्‍य झाले व 
पंडितांखेरीज अन्य लोकांशीही संपर्क साधला गेला. आठव्या शतकाची 
शेवटची दोन दशके व नवव्या शतकाची पहिली बारा वर्षे यांतील घडामोडींचे 
ते साक्षीदार होते. त्यांच्यासारखा चाणाक्ष व जागरूक बुद्धीचा माणूस 
परिस्थितीची नाडीपरीक्षा करण्यात चुकेल, हे संभवत नाही. 

भारतातील तत्कालीन परिस्थिती इतिहासातून आज आपल्याला कळून 
येते. त्या पार्श्वभूमीवर आचार्यानी बौद्ध-जैन मतांचा वादात पराभव करून हिंदू 
धर्म वाचवला, हे मत प्रथम तपासून पाहू. 

पहिली गोष्ट म्हणजे समकालीन बौद्ध, जैन वाङ्मयात आचार्यांचा 
उल्लेख येत नाही. याचा अर्थ अद्वैत वेदान्त, हे गांभीर्याने घेण्यासारखे संकट 
त्यांना वाटले नव्हते. धार्मिक संघर्ष म्हणजे टोळीबद्ध समाजातील द्वं्युद्ध नव्हे 
की, जो जिंकेल त्याच्यामागे लोक मुकाट्याने उभे राहतील. याहून महत्त्वाचा 
मुद्दा असा की, पाडाव करण्याइतके हे दोन अवैदिक धर्म तेव्हा प्रबळ होते 
काय? 

दक्षिणेत या धर्मांना भक्तिसंप्रदायांमुळे खीळ बसलेली होती. शैव 
नयनार व वैष्णव अल्वार यांच्या परंपरेने लोकांची मने जिंकली होती. ते 
वादविवादात प्रवीण असून, बौद्ध-जैनाविरुद्ध कठोर भूमिका घेऊन होते. 
शिवाय त्यांना राजाश्रय लाभला. बदामीचे चालुक्य व कांचीचे पल्लव यांचा 
तो काळ. पदृदकल, कांची महाबलीपुरमची शिल्पे व मंदिरे पौराणिक परंपरेची 
साक्ष देतात. बौद्ध नागार्जुनकोंडा निष्प्रभ झालेले होते. ह्युएन्सत्संग दक्षिणेत 
गेला होता, तेव्हा बौद्ध धर्माला तेथे ओहोटी लागल्याचे त्याला आढळले होते. 
इतरत्र सांची, नालंदा व कान्हेरी अशी बौद्ध, जैन व शैव-वैष्णव यांच्यातील 
चुरस निकोप असली तरी तेथील बौद्ध गुंफा त्या धर्माच्या जहासावरच प्रकाश 
टाकतात. जैनांची परिस्थिती थोडी वेगळी होती. मदुरा, श्रवणबेळगोळ या 
दिगंबर केंद्रांनी दक्षिणेत जम बसवला होता. त्यांना गंग, कदंब, चालुक्य, 
राष्ट्रकूट घराण्यांतून राजाश्रय लाभला होता. थोडक्यात या दोन धर्मांच्या 
पाडावाचे काम आचार्यांचे ठरत नाही. 

आणखी काही प्रश्‍न उभे राहतात. वैदिक कर्मकांड करणारे 
पूर्वमीमांसकसुद्धा बौद्ध-जैनांविरुद्ध दंड थोपटून उभे होते व वैदिक धर्मांची 
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ब्रह्मसूत्रावरील अत्यंत वरच्या दर्जाचे आणि स्वतंत्र प्रतिभेचे भाष्यकार 
म्हणजे शंकराचार्य होत. आचार्यांनी जो मायावाद मांडला तसा आधीच्या 
पठडीत नाही. सूत्रकारांपेक्षा वेगळे मत त्यांनी शुद्रांना मोक्षाधिकार आहे 
म्हणून वेदाधिकार नसला तर काही बिघडत नाही, असे सांगून मांडले. 
वैदिक परंपरांना आव्हान देण्याचे काम जसे बुद्धाने केले तसेच आचार्यानीही 
केले. 

- लक्ष्मणशास्त्री जोशी 


तळी उचलून धरीत होते. मग त्यांचा नेता कुमारिलभट्ट याचा वादात पराभव 
करण्याची निकड आचार्यांना का भासली? सांख्यांना त्यांनी प्रमुख विरोधक 
मानले व त्यांना अद्वैतापुढे हार मानायला लावली. हा आचार्यांचा मोठा विजय 
मानला जातो. पण सर्व हिंदू धर्मातील अंतर्गत प्रश्‍न होते. त्यातून वैदिक 
कर्मकांड वगैरेचा धिक्कार करणारे बुद्धिवादी आचार्य विविध स्तोत्रांतून भावुक 
होऊन क्षेत्रमाहात्म्य, पाप-पुण्य, स्वर्ग-नरक ही पुराणातील मूल्ये उचलून 
धरतात. अशा परस्परविरोधी गोष्टी त्यांच्या नवनिर्माण प्रतिभेला घातक ठरल्या 
व दक्षिणेत ते आदरणीय झाले तरी लोकप्रिय नव्हते, असे नीलकंठशास्त्रींसारखे 
इतिहासकार नमूद करतात. 

शेवटी बहुतेकांच्या नजरेतून सुटलेला तत्कालीन इस्लामचा प्रश्‍न. हा 
मुद्दा हुमायून कबीर यांनी मांडला आहे. अरबांचे केरळशी व्यापारी संबंध होते. 
त्यांच्यामार्फत सातव्या शतकातच मलबार किनार्‍यावर इस्लामचा प्रवेश झाला. 
म्हणजे अरबांनी सिंध जिंकला (७११) त्याच्या किमान पन्नास वर्षे आधी हा 
धर्मप्रसार सुफींनी केला. (हे सुफी आक्रमक नव्हते. अरबांनी केलेल्या 
छळांमुळे त्यांनी स्थलांतर पत्करले होते. नवव्या शतकापासून पुढे सुफी कडवे 
आक्रमक बनले.) 

चेरामण पेरुमल हा चेर राजा मुसलमान झाला. त्याने कोंडुगलूर येथे 
मशीद बांधली व हजयात्रा केली. खुद्द आचार्यांचे कालडी गाव ज्या रियासतीत 
मोडत होते, तिच्या राजाने इस्लामचा स्वीकार करून हजयात्रा केली होती. 
आचार्यांच्या डोळ्यांसमोरील या घटना होत. शिवाय ते नर्मदाकाठी व 
गुजरातमध्ये फिरले आहेत. तेव्हा सिंधमधील अरब राज्याची दखल 


अथातो धर्मजिज्ञासा - १३५ 


घेतल्याशिवाय राहिले असतील काय? इस्लामचे बोलन खिंडीतून झालेले हे 
आक्रमण अत्यंत चिंताजनक होते. खलिफांनी अरबस्तान, सीरिया, इराण, 
इजिप्त, स्पेन पादाक्रांत केले होते. चीनची सरहद्द गाठली होती. तरी भारताच्या 
इतिहासावर अरबांचा प्रभाव पडला नाही, याचे एक कारण म्हणजे चालुक्य, 
प्रतिहार, राष्ट्रकूट राजांनी त्यांना दिलेली प्रभावी टक्कर. नवसारी येथे मार 
खाल्ल्यावर व उज्जैनला धुव्वा उडाल्यानंतर अरब सिंधमध्येच सीमित राहिले. 

इस्लामखेरीज खिश्चेनिटी व जुडाइझम यांचाही प्रवेश केरळात झालेला 
होता. इसवी सनाच्या पहिल्या शतकातच खिस्ताचा शिष्य सेंट थॉमस केरळात 
पोहोचला. चर्चची स्थापना होण्यापूर्वीचे येथील खिश्चन सिरियन किंवा 
ऑर्थोडॉक्स म्हणून ओळखले जातात. ते रोमन कॅथॉलिक चर्चशी संलग्न 
नाहीत. पल्लीबाग पेरुमल नावाचा एक चेर राजा खिस्ती झाला होता. तसेच 


भोंदू साधूंवरील वक्तव्य 
जटिलो मुण्डी लश्चितकेशः काषायाम्बर बहुकृतवेषः 


पश्यन्नपि च न पश्चति मूढ, उदरनिमित्तं बहुकृतवेष:॥ 





इसवी सनाच्या तिसऱया-चौथ्या शतकापासून केरळात ज्यूंची वस्ती झाली होती. 
थोडक्यात या सेमिटिक धर्माची कार्यपद्धती शंकराचार्यांच्या नजरेतून सुटली 
असेल, हे संभवत नाही. म्हणून आचार्यांची कामगिरी तत्कालीन पार्श्वभूमीवर 
वेगळ्या पद्धतीने अभ्यासणे आवश्यक ठरते. 

शंकराचार्यांच्या कार्याचा अन्वयार्थ तत्कालीन घडामोडींच्या पार्श्वभूमीवर 
लावल्यावर उलगडू लागतो. त्यांनी उचललेली पावले लक्षात घेता त्यामागे 
निश्चित स्वरूपाची योजना असल्याचे जाणवते. भारतीय दर्शनांच्या 
अभ्यासाबरोबर इस्लाम व खिश्चैनिटी यांचे सूक्ष्म निरीक्षण त्यांनी केले 
असणार. मलबार किनाऱ्यावर ते सहज नजरेस पडत होते. उत्तरेत गेल्यावर 
इस्लामचे आक्रमक रूपही पाहिले असेल. 

पवित्र ग्रंथांची शिकवण, हे धर्माचे केवळ सोज्चळ रूप असते. 
त्याखेरीज मानवी मनावर अधिराज्य गाजवणारी, विशिष्ट मूल्ये व जीवनशैली 
जोपासणारी, धर्म ही एक आग्रही व्यवस्था असते. म्हणून धर्माची पुनर्रचना 
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करायची तर व्यवहारी व दूरगामी योजना लागते. अन्य धर्मापिक्षा हिंदू धर्माचे 
असलेले वेगळेपण लक्षात घेऊनच ती आखणे भाग होते. 

हा धर्म तरी कसा, ज्याचा कुणी एक संस्थापक नाही, एक पवित्र ग्रंथ _ 
नाही! ठिकठिकाणच्या मातीत उगवलेल्या देव-देवता, श्रद्धा व ऋतुचक्राशी 
निगडित जीवनशैली यांचे एक विस्कळीत संघराज्य म्हणजे हिंदू धर्म. त्याची 
वैदिक छत्राखाली गुंफण करण्याचे कार्य पुराणांसारख्या ग्रंथांनी केले. या 
बैदिक संस्कृतीला पुन्हा जन्माधिष्ठित विषमतेची बैठक. हा धर्म चिवट असला 
तरी त्याचे केंद्रस्थान अन्य धर्माच्या तुलनेत एकदम कमजोर पड़ते. शिवाय 
बौद्ध भिक्खू, जैन मुनी, इस्लामचे सुफी, खिस्ती, पाद्री आपापल्या अनुयायांची 
जशी काळजी घेतात तसे हिंदू धर्मात कोणी नाही. वैयक्तिक मोक्षाच्या मागे 
लागलेल्या संन्याशांना जनसामान्यांची फिकोर नसते. संत आपापल्यापरीने कार्य 
करतात. पण संघ, चर्च किंवा खिलाफत अशा संस्थांचा तेथे अभाव आहे. 

अशा धर्माची पुनर्रचना करायची तर त्याला प्रभावी अशी मध्यवर्ती 
संकल्पना देऊन सर्व जागरूक घटकांकडून तिला एकमुखी पाठिंबा मिळवणे 
आचार्याना अगत्याचे वाटले असावे. 

यज्ञयागांची संस्कृती सर्वांना जोडण्यास असमर्थ होती, म्हणून अद्वैत 
वेदान्त हा त्यासाठी निवडला. त्याच परंपरेतला गुरू केला. शिवाय ब्रह्मसूत्रांचा 
वेगळा अर्थ लावून तत्‌ त्वम्‌ असि’ हा विचार सर्वश्रेष्ठ ठरवला. त्याला 
निर्विवाद करण्याचा विडाही उचलला. षड्दर्शनातील वेदान्तापेक्षा आचार्यांचा 
अद्वैत वेदान्त वेगळा आहे, असे नरहर कुरुंदकर दाखवून देतात. आचार्य मात्र 
तो वेगळा नाही, असे सिद्ध करू पाहतात. पण तो त्यांच्या डावपेचातला एक 
भाग आहे. प्राचीन धर्मात काळाच्या गरजेनुसार नवे काही आणले तर लोक 
ते स्वीकारायला तयार होत नाहीत. म्हणून मी सांगतो त्यात नवीन काही नाही, 
असा वकिली पवित्रा त्यांनी घेतला. तसेच भक्तिसंप्रदायांना हात लावला नाही, 
तोही जाणूनबुजून. 

या कार्यात त्यांचे प्रमुख विरोधक दोन होते. सांख्य व पूर्वमीमांसक. 
सांख्य हे मूळचे निरीश्वरवादी. ज्ञान हीच मुक्ती मानणारे. ते-तर्कशास्त्रात अत्यंत 
प्रवीण व वादात कुणालाही पुरून उरणारे. अद्वैतापुढे त्यांना हार मानायला 
लावणे, हा आचार्यांचा मोठा विजय मानला जातो तो त्यामुळेच. 
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पूर्वमीमांसकांना वैदिक कर्मकांड म्हणजे सर्वस्व. मुक्तीचा एकमेव 
मार्ग. आचार्यांनी तो कर्मठपणा त्याज्य ठरवला. तरी त्या परंपरेतील मंडन 
मिश्रसारख्या महापंडिताला आपल्या बाजूला वळवून घेतले. वैदिक धर्मातले 
अंतर्गत वाद मिटवण्याबरोबर त्यांनी बौद्ध-जैन मतांवर मोठ्या खुबीने हल्ला 
चढवला. प्रथम त्यांच्या तर्कविद्येचा यथोचित गौरव केला. त्यांच्यातले चांगले 
ते स्वीकारले, छुपे बौद्ध असा आरोप आचार्यांवर झाला तरी ते डगमगले 
नाहीत. वैदिक कर्मकांडाला फाटा दिलेला असल्यामुळे या विरोधकांच्या 
शिडातले वारेच काढून घेतलेले होते. पण अखेर त्यांचे विज्ञानवाद, शून्यवाद, 
अनेकांतवाद वगैरे परस्परविरोधी असल्यामुळे गांभीर्याने घेण्यासारखे मुळीच 
नाहीत, असे दाखवून दिले. 


बिचारांची गाठलेली वैश्विक उंची 
कस्त्वं कोऽहं कृत आयातः, का मे जननी कोमेतात:। 

इति परिभवाय सर्वसमार, विश्वं त्यत्तवा स्वप्नविचारम्‌ ॥ 
नाहं नत्वं नायं लोकस्तदपि किमर्थ क्रियते शोकं ॥ 







आचार्यांनी वैदिक वाद-विवाद पद्धतीचा एक आदर्श विकसित केला. 
प्रथम प्रतिपक्षांची बाजू इतक्या प्रभावीपणे मांडायची की तीच बरोबर आहे, 
असे श्रोत्यांना वाटावे. पण नंतर इति यदि चेद (असे असेल तर) म्हणून 
ते सर्व कसे चुकीचे ठरते, हे दाखवून द्यायचे. आज हा आदर्श पाळला गेला 
तर आपली लोकशाही निकोप होईल, पण अशा चर्चेसाठी लागणारी वैचारिक 
शिस्त तेव्हा दार्शनिकांत होती. 

लोक मुद्द्यांवरून गुद्दयांवबर येत नसत, म्हणून आचार्यांना यश आले. 
भारतीय संस्कृतीचा हा पैलू येथे उठून दिसतो. आचार्य कुणी संत नव्हते. 
साक्षात्कारी सिद्धपुरुष नव्हते. पण अलौकिक प्रतिभा, प्रकांडपांडित्य, चाणाक्ष 
बुद्धी, विरागी वृत्ती व आत्यंतिक तळमळ या भांडवलावर त्यांनी एक धर्मयुद्ध 
पुकारले. त्यासाठी वाहिलेले संन्यासी घडवले. राजाश्रय मिळवण्याचा विचारही 
त्यांना शिवला नाही. एखाद्या निष्णांत वकिलाप्रमाणे विद्वानांच्या कोर्टात 
एकामागे एक खटले जिंकत जाणे, ही त्यांची कार्यपद्धती होती. स्वत: विरक्त 
राहून ते विजिगीषु वृत्तीचे कर्मयोगी बनले. दुःखिनाम हिते चक्रे, म्हणून 
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आजन्म फिरतच राहिले. पण स्वत:चे माणूसपण हरवून बसले नाहीत. त्यांच्या 
आईने खेड्यात भोगलेल्या यातनांचे दुःख त्यांनी सतत बरोबर वाहिले. तिच्या 
त्यागाला तोड नाही. आचार्यांचे मातृप्रेम मुळातच कृतज्ञता व कारुण्य यांनी. 
इतके ओथंबलेले आहे की, ते दंतकथांनी रोमॅंटिक करण्याची काहीच 
आवश्यकता नव्हती. 

आचार्यांनी एकेश्वरवादावर दिलेला भर, पाच भिन्न संप्रदायात (शैव, 
वैष्णव, शाक्त, सौर, गाणपत्य) एकोपा निर्माण करण्यासाठी पंचायतन पूजेला 
दिलेले उत्तेजन, देशाच्या चार दिशांना स्थापलेले चार मठ, कर्मयोगी 
संन्याशांची निर्मिती या गोष्टी देण्यात असलेल्या सेमिटिक धर्माच्या उपस्थितीचे 
भान दर्शवितात. इस्लाम कट्टर हैती व एकेश्वरवादी, पण त्याच धर्मात 'अनल्‌ 
हक’ (मीच परमेश्वरी) मानणारे सुफी होते. धर्मप्रसार खासकरून 
त्यांच्याकरवी होत होता. सुफी तत्त्वज्ञान घेऊनच इस्लाम भारतात आला. त्याचा 
धोका फक्त शंकराचार्यानीच ओळखलेला दिसतो. म्हणूनच वेदान्तातून अद्वैत 
वेदान्त विकसित करण्याची निकड त्यांना भासली. आठव्या शतकापासून 
भारतीय जीवनाचे बौद्धिक नेतृत्व अचानक उत्तरेकडून दक्षिणेकडे आले. याची 
विस्मयकारक नोंद सर्व घेतात. हुमायून कबीर यांच्या मते, त्याचे उत्तर 
केरळमधील इस्लामच्या उपस्थितीत दडलेले आहे. 

आचार्यांच्या अद्वैतात ईश्वराचे दास्य नाही, देवापुढे भीक मागणे नाही. 
व्यक्तीची प्रतिष्ठा राखली जाते व जबाबदारी माणसावर येऊन पड़ते. पण तेच 
आचार्य भक्तिसंप्रदायांना धक्का लावीत नाहीत, कारण सत्य हे बहुपेडी 
(।५7॥।) असते, हे ते जाणतात. एका पायरीवरचे सत्य वरच्या पातळीवर 
निरर्थक ठरते. मानवी जीवनातील अंतर्विरोध समन्वयातील असतो, याचे त्यांना 
भान आहे. आचार्य बुद्धी व भावना यांचा यथोचित आदर करतात व गौतम 
बुद्धाच्या पुढची झेप घेतात. 

न मे म॒त्युशंका न मे जातिभेद:.. 

न बंधुर्न मित्रं गुरुवैन शिष्यः.. 

न धर्मो न चार्थो न कामो न मोक्ष... 

न पुण्यं न पापं न सौख्य न दुःखं 

न मंत्रो न तीर्थ न वेदा: न यज्ञा: 
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अशा बेधडक वचनांतून आचार्यांनी गाठलेली वैश्विक उंची मनाला 


थक्क करून सोडते. उत्पत्ती, स्थिती, लय व ब्रह्माचा खेळ बिनतक्रार स्वीकारा | 


व तणावमुक्त अवस्थेत जगा. पण त्यासाठी मन निर्मळ व निर्भय पाहिजे, ही 
त्यांची शिकवण हिंदू धर्म ओलांडून जाते. 

हिंदू धर्माला एक आडव्या थरांचा पिरॅमिड मानल्यास आचार्यांचे कार्य 
नीट समजेल. पिरॅमिडच्या सर्वोच्च बिंदूला त्यांनी तर्कशुद्ध, नैतिक व वैश्विक 
उंचीवर नेऊन ठेवले. तेथून शिकवण खाली झिरपते. उच्चवर्ग व विचारवंत 
यांना आकर्षित करणारे दीपगृह ठरले. मलबारमध्ये मुसलमान व खिस्ती 
झालेले दोघे राजे-रजवाडे होते, गोरगरीब नव्हते; हे लक्षात घ्यावे. उच्च व 
बुद्धिमंत वर्गाकडेसुद्धा दुर्लक्ष करून चालत नाही, हे त्यांनी ओळखले होते. 
आचार्य दूरदृष्टीचे प्रॅग्मॅटिस्ट (फलवादी) होते व उत्तम स्ट्रेंटेजिस्ट 
(रणनीतीज्ञ) होते. जयंत नारळीकरांच्या मते ते “प्रोफेशनल” होते. कडवेपणा, 
असहिष्णुता, कूपमंडुक वृत्ती व अल्पसंतुष्टता यांपासून मुक्‍त राहून त्यांनी 
विरोधकांना खुले आव्हान दिले व विजिगीषु जिद्दीने त्यांच्यावर विजय 
मिळवला, असे बौद्धिक वातावरण विज्ञान संस्कृती रुजवण्यास आवश्यक 
असते. | 

शंकराचार्याना वयाच्या बत्तीसाव्या वर्षी अकाली मृत्यू कशाने आला, 
हे कळायला मार्ग नाही. त्यामुळे त्यांचे कार्य त्याच नेटाने पुढे चालले नाही. 
पण त्यांनी धर्मात जे नवचैतन्य निर्माण केले त्याचे दूरगामी परिणाम झाले. 
इस्लामच्या घोडदौडीला जगातील सर्वात मोठा पराभव भारतात पत्करावा 
लागला व याची खंत इस्लामी पंडितांना नेहमीच खात राहिली, हे येथे लक्षात 
घ्यावे. आधुनिक प्रबोधन काळापासून वैश्विक विचार शोधणारे विदेशी बुद्धिमंत 
भारताकडे वळले, हा सुद्धा आचार्यांचा दिग्बिजय होय. 

देशातील सामाजिक, भावनिक व राजकीय स्वास्थ्य बिघडवणाऱया 
धर्मातरांपासून स्वधर्म व स्वसंस्कृती वाचवू पाहणाऱ्यांनी शंकराचार्यापासून धडा 
घ्यायला हवा. 
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प्रकरण ३० | 
वामन शिवराम आपटे 


चा. शि. आपटे हा बहुगुणी, बुद्धिमान माणूस बहुआयामी होता. 
चिपळूणकर, टिळक, आगरकर, गोखले वगैरे महापुरुषांचे ते सहकारी. 


| आधुनिक भारतातील राष्ट्रीय शिक्षणाचा आदर्श या मंडळींनी घालून दिला. 


त्यापासून स्फूर्ती घेऊन रवींद्रनाथ 
टागोरांनी शांतिनिकेतनची स्थापना 
केली (१९०१). पण या ध्येयवादी 
चमूमध्ये आदर्श शिक्षक व शैक्षणिक 
प्रशासक होते ते केवळ वा. शि. 
आपटे. तसेच कुणाच्याही 
दबावाखाली नसलेला, स्वत:ची 
नैतिक पातळी ढळू न देता संयमाने 
बोलणारा निर्भीड महापंडितसुद्धा 
त्यांच्याखेरीज दुसरा कुणी नव्हता; 
पण . अशा असामान्याला ना पुरेशी 
प्रसिद्धी मिळाली, ना पुरेसे आयुष्य. 
सत्यनिष्ठा, ज्ञाननिष्ठा, कर्तव्यनिष्ठा यांच्या मोबदल्यात मिळाली ती अखंड यातना 
देणारी आर्थिक ओढाताण. या महाभागाला समजून घेण्यासाठी पुरेशी माहिती 
उपलब्ध नाही, ही दुर्दैवाची गोष्ट होय. त्यातून आपट्यांचे जीवन म्हणजे एक 
सरळसोट कथानक नव्हे. ते अनेक वाटांवरून पुढे सरकते. तरी आपटे 
भारतीय संस्कृतीच्या मुशीतून निघालेले धर्मशास्त्रज्ञ व संस्कृत पंडित होते व 
त्याचबरोबर पाश्चिमात्यांची बोद्धिक शिस्त पचवलेले आधुनिक संशोधक होते. 
धर्मजिज्ञासेमध्ये त्यांचे स्थान फार महत्त्वाचे ठरते. येथे धर्मशास्त्र व धर्मशास्त्रज्ञ 
या संकल्पना स्पष्ट व्हायला हव्यात. 7/७० म्हणजे देव, 7९०।०५) म्हणजे 
धर्मशास्त्र व 7#6०/०७ मध्ये देव, पवित्र धार्मिक वाङ्मय, परंपरा, चालीरीती 
यांचा अभ्यास मोडतो. त्याचे अचूक ज्ञान असणारा तो धर्मशास्त्रज् 
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(7#००/०9/90. युरोपमध्ये धर्मात अनेक पंथ निर्माण झाले तेव्हा त्या-त्या 
पंथाचे 50॥00चे प्रवक्ते ऽ०॥०।०५/८७ म्हणून ओळखले जाऊ लागले. ११ ते 
१६व्या शतकात त्यातून स्कोलॅस्टिसिझमचे युग अवतरले, तो भाग वेगळा. 
आपल्याकडे स्कोलॅस्टिक, थिऑलॉजिस्ट हा फरक न करता धर्मशास्त्रज्ञ असेच 
म्हटले जाते. लोकमान्य टिळक हिंदुधर्माचे प्रकांडपंडित होते; पण गीता म्हणजे 
कर्मयोगशास्त्र होय, असा आग्रह धरल्यामुळे ते स्कोलॅस्टिक ठरतील. आपटे 
मात्र खऱ्या अर्थाने धर्मशास्त्रज्ञ होते. बुद्ध अँण्ड हिज्‌ धम्म' लिहिणारे डॉ. | 
आंबेडकरसुद्धा लोकमान्य टिळकांप्रमाणे स्कोलॅस्टिक ठरतात. त्यांना अभिप्रेत | 
असलेला बौद्ध धर्म त्यांनी मांडला. 

आपटे यांचा जन्म १८५८चा. म्हणजे टिळक-आगरकर यांच्यापेक्षा 
दोन वर्षांनी लहान. आपटे घराणे मूळचे सावंतवाडी संस्थानातील असोलोपोल 
गावचे. शिवरामपंत सत्शील विद्वान होते. त्यांना दोन मुलगे झाले. मुलांचे 
प्राथमिक शिक्षण गावीच झाले. वडिलांचे संस्कार त्यांच्यावर झाले असणार. 
मोठ्या मुलाचे नाव कळत नाही. धाकटा वामन आठ वर्षांचा असताना म्हणजे 
१८६६ साली शिवरामपंत वारले. त्यावेळी ते आर्थिक अडचणीत सापडलेले 
होते; पण त्यांची पत्नी धिराची होती. गावात आधार नव्हता तरी हातपाय गाळून 
न बसता तिने कोल्हापूर गाठले. तेथे मुलांना शाळेत घातले; पण दुर्दैवाने 
१८६९ साली ती व तिचा मोठा मुलगा यांचे मृत्यू ओढवले. त्यामुळे वामन 
एकाकी पडला; पण जात्याच बुद्धिमान व होतकरू असल्यामुळे राजाराम 
हायस्कूलचे हेडमास्तर एम. एम. कुंटे यांनी त्याला मदतीचा हात दिला. १८७३ 
साली तो मॅट्रिकची परीक्षा पास झाला ती ९० टक्के मार्क व जगन्नाथ शंकरशेठ 
शिष्यवृत्ती पदरात पाडून. पुढच्या शिक्षणासाठी त्याने पुणे गाठले. तेव्हाच्या 
डेक्कन कॉलेजात प्रवेश घेतला. तेथेही तो चमकला. बी.ए. (१८७७) व एम. 
ए. (१८७९) या परीक्षांत त्याने मानाची पारितोषिके मिळवली. 

डेक्कन कॉलेजच्या वसतिगृहात राहून एम.ए.चा अभ्यास करणारे 
टिळक व आगरकर १९७९ साली राष्ट्रीय शिक्षणाची संस्था काढण्याचे मनसुबे 
रचत, तेव्हा आपट्यांना ती कल्पना अव्यवहार्य व हास्यास्पद वाटत असे. 

१८८० साली न्यू इंग्लिश स्कूलची स्थापना झाली. तेव्हा शाळेला शिस्त 
लावेल, अशा विद्वानाची उणीव जाणवू लागली. सर्वांपुढे आपट्यांचे नाव होते. 
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त्यावेळी आपट्यांचे मन वळवण्यात टिळकांनी महत्त्वाची भूमिका बजावली. 
संस्थेचे काम केवळ शाळा चालवण्याचे नसून प्रबोधन, ज्ञानप्रसार व 
ज्ञानोत्पादन ही व्यापक उद्दिष्टे असल्याचे पटवले. (त्या काळात टिळक हे 
आगरकरांसारखेच सुधारकी मताचे होते.) १८८० सालीच आपट्यांसाठी 
_ निर्माण केलेल्या सुपरिटेंडंटच्या जागेवर ते रुजू झाले. त्यांना ३० ते ४० रुपये 
महिना पगार असावा. टिळक व आगरकर विनावेतन काम करीत; पण या 
ध्येयवादी, त्यागी विद्वानांमध्ये (आपटे सोडून) शिक्षकाला लागणारे महत्त्वाचे 
गुण नव्हते. 

विष्णुशास्त्री चिपळूणकरांचा वर्गावर कंट्रोल नसे. ते कधी वर्गात 
वेळेवर जात नसत. आगरकरांचे लक्ष विषय शिकवण्यापेक्षा सामाजिक प्रश्नांची 
चर्चा करण्यात जास्त असे. टिळक गणित शिकवताना फळ्याचा वापर करीत 
नसत. खुर्चीत बसून तोंडी गणिते सोडवित. शिवाय दोन्ही गुडघे सारखे 
हलवीत राहण्याची त्यांना सवय होती. ते अन्य कामांमुळे शाळेचे तास 
चुकवीत. गोखले इतके भरभर बोलत को, विद्यार्थ्यांच्या ते लक्षात येत नसे. 
या उलट वा. शि. आपटे यांचे व्यक्तिमत्त्व छाप पाडणारे होते व त्यांच्या 
नजरेतच धाक होता. ते वेळेवर वर्गात जात व टोला पडताच बाहेर येत. ते 
आधी स्वत: शिस्त पाळत. संस्कृतात गती असलेल्या मुलांवर ते वेगळी मेहनत 
घेत. त्यामुळे १८८१ पासून सतत सात वर्षे जगन्नाथ शंकरशेठ शिष्यवृत्ती या 
शाळेच्या मुलांनी मिळवली. इंग्लिश भाषेतही न्यू इंग्लिश स्कूलच्या विद्यार्थ्यांनी 
लक्षणीय प्रगती केली. 

संस्थेतर्फे 'केसरी' व 'मराठा' ही साप्ताहिके काढण्याचा निर्णय झाला 
तोही आपट्यांच्या घरी. १८८१ साली इंग्रजी मराठा (२ जानेवारी) व मराठी 
केसरी (४ जानेवारी) सुरू झाले. तेव्हा आगरकरांबरोबर आपटेही लिहू 
लागले. त्यांचे सुप्रसिद्ध संस्कृत गाइड याच काळातले. १८८० पासून आपटे 
सतत संस्थेलाच वाहिलेले राहिले. डेक्कन एज्युकेशन सोसायटी स्थापन 
करण्याचा ठराव औपचारिकपणे आपट्यांनीच मांडला. (१८८४) त्याच वर्षी 
(फर्ग्युसन) कॉलेजची स्थापना झाली. नियामक मंडळाच्या सात सदस्यांची 
नावे टिळकांनीच सुचवली. त्यात आपटे एक होते. हे सात जण संस्थेचे 
संस्थापक व लाइफ मेंबर होते. शाळा, कॉलेज, केसरी-मराठा यांचे ते 
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सामायिक मालक. आजीव सदस्यांच्या यादीत पुढे भर पडत गेली. आपटे | 
शाळा व कॉलेज या दोन्हींत शिकवीत. १८९२ साली आपटे वारल्यानंतर त्या _ 
जागी आगरकर प्रिन्सिपॉल झाले. म्हणजे आपट्यांची सार्वजनिक कारकीर्द _ 
अवघी बारा वर्षांची होती (१८८०-१८९२). 

संस्थेच्या आजीव सदस्यांमध्ये वासुदेवराव केळकर सुखवस्तू 
घराण्यातले होते. टिळकांना प्रापंचिक जीवनात आर्थिक अडचणी नव्हत्या, पण 
बाकी सर्वांची आर्थिक ओढाताण चालू होती. १८८५ साली आगरकरांनी पाच 
रुपये वेतनवाढीचा प्रस्ताव मांडला अन्‌ वादाला तोंड फुटले. अन्य सभासद 
अनुकूल असूनही टिळकांच्या दबावामुळे गप्प बसले. पुढे घरगुती 
कारणांमुळेही आर्थिक संकटात असलेल्या गोखल्यांनी संस्थेकडे कर्ज मिळावे 
म्हणून अर्ज केला. तोही टिळक पक्षाने हाणून पाडला. गोखले पस्तावले. ही 
भांडणे अत्यंत खालच्या पातळीवर गेली. टिळक इतके रागावले की, त्यांनी 
शाळा, कॉलेजात जाणे बंद केले. त्यावर आपट्यांनी त्यांना खडे बोल सुनावले. 
“मी तसे केले असते तर शाळा व कॉलेजांना टाळे ठोकावे लागले असते. 
स्वार्थत्यागाच्या पायावर आपली संस्था उभी आहे, हे टिळकांचे म्हणणे मला 
मान्य आहे. पण स्वत:खेरीज इतर सभासदांना त्याग म्हणजे काय हे समजत 
नाही, असे टिळकांनी समजू नये.” १८८७ साली गोखले, आगरकर, 
पाटणकर, आपटे एका बाजूला व टिळक दुसऱया बाजूला अशी परिस्थिती 
उभी राहिली. त्याच वर्षी ऑक्टोबरमध्ये आगरकरांचा केसरी'शी संबंध 
संपला. टिळक 'केसरी'चे प्रकाशक झाले. आगरकरांनी “सुधारक” पत्र सुरू 
केले. १८९० मध्ये टिळकांनी संस्थेचा राजीनामा दिला. त्यांच्या जागी 
फर्ग्युसनमध्ये गणित शिकवण्यासाठी धोंडे केशव कर्वे यांची नेमणूक करण्यात 
आली व पुढे त्यांना आजीव सदस्यही बनवण्यात आले ते गोखले-आपटे 
यांच्या प्रयत्नांमुळे. 

१८९० साली सरकार संमतीवयाचे बिल मांडणार, असा रागरंग दिसू 
लागला नि टिळक त्याविरुद्ध दंड थोपटून उभे ठाकले. यातून जे चक्रीवादळ 
सुरू झाले त्यात आपटे सापडले. पण तेथेही आपय्यांनी आपला स्वतंत्र बाणा 
दाखवून दिला. हे विधेयक म्हणजे नवरा-बायको शरीरसंबंधासाठी मुलीचे वय 
१० ऐवजी १२ असावे, अशी “इंडियन पिनल कोड'मध्ये सुचवलेली लहानशी 
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` सुधारणा होती. कोलकात्यातील कायदे मंडळात ते ९ जानेवारी १८९१ रोजी 

` मांडले गेले व १८ मार्च १८९१ रोजी पास झाले. पण त्याचे कायद्यात रूपांतर 

: झाले ते मात्र १८९२ साली. विलंबाचे कारण टिळकांनी त्याविरुद्ध उठवलेले 
रान. आपट्यांना त्याचा ताप भोगावा लागला. 

१८८७ मध्ये “रखमाबाई विरुद्ध दादाजी' खटल्याने वादाला नव्याने 
तोंड फोडले. सुधारक व सनातनी यांचे द्वंद्र सुरू झाले. धर्मशास्त्रात स्त्रीला 
स्वातंत्र्य आहे की नाही, या वादाचे फड गाजू लागले. एका प्रसंगी म. गो. 
रानडे यांनी स्त्रियांच्या हक्कांना स्मृतिग्रंथांचा आधार आहे, असे पटवून 

` देण्याचा प्रयत्न केला. टिळकांना ते पटणे शक्‍य नव्हतेच पण, वामनराव आपटे 
यांनीसुद्धा रानडे यांचे मत खोडून काढले. मात्र, याचा अर्थ ते टिळक पक्षाचे 
होते असा नव्हे. चुकीचे लंगडे युक्तिवाद त्यांना मान्य नव्हते. धर्मशास्त्रज्ञाची 
भूमिका त्यांनी सडेतोडपणे बजावली. ते स्वत: संमतीवयाच्या बिलाचे समर्थक 
होते. धर्मशास्त्रज्ञ धर्मसुधारणेच्या विरुद्ध असतो, असे नाही. 

दुसरा प्रसंग आपय्यांसाठी मोठे दिव्य ठरला. विधेयकास अनुकूल 
असणाऱ्यांची एक सभा २५ फेब्रुवारी १८९१ रोजी क्रीडाभुवन नामक जागेत 
आयोजित केली होती. 'सुधारक'मध्ये त्याविषयी एक निवेदन छापून झाले होते. 
त्यात विद्यार्थ्यांना सभेत घेण्याची मनाई असल्याचे म्हटले होते. पण सभा सुरू 
होण्याच्या आधीच विद्यार्थ्यांनी गेटसमोर गर्दी केली. विद्यार्थ्यांना मनाई का, 
विद्याथी म्हणजे नेमके कोण, असे प्रश्‍न उभे करून आत घुसण्याचा प्रयत्न 
केला. त्यांना अडवण्यात आले होते. भांडारकर, आपटे, गोखले, आगरकर, 
नुलकर येताच जमावाने त्यांची हुर्यो केली. अपशब्द वापरले. सभास्थानी 
दीडशे लोक होते. बाहेर हजाराचा जमाव हुल्लड माजवीत होता. त्याची पर्वा 
न करता सभेचे काम सुरू करण्याचा आग्रह आपटे यांनी धरला. सभेचे काम 
सुरू होताच दगडफेक चालू झाली. तरी ठराव सर्वानुमते मंजूर झाल्याचे जाहीर 
करून सभा बरखास्त झाली. भांडारकर यांच्यासारख्या वयोवृद्ध माणसाला 
मारहाण होऊ नये म्हणून आपटे, आगरकर वगैरे वीस-पंचवीस जणांनी 
त्यांच्याभोवती कडे करून त्यांना बाहेर आणले. सुरक्षिततेसाठी ही मंडळी 
शेजारच्या केळकर वाड्यात घुसली. टिळक तेथे ठाण मांडून बसलेलेच होते. 
या घटनेला टिळकांची फूस होती, हे उघड झाले. एवढ्यात गोरा पोलिस 
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अधिकारी तेथे येत असल्याचे दिसताच सर्व धर्मवीरांनी पळ काढला. 

हे प्रकरण एवढ्यावर थांबले नाही. २५ मार्च १८९१ या धुळवडीच्या 
दिवशी सुधारकांची हिडीस प्रेतयात्रा काढण्यात आली. आपटे, आगरकर, 
गोखले यांच्या घरासमोर प्रेताला विश्रांती देऊन न्यू इंग्लिश स्कूलच्या मुलांनी 
शिक्षकांच्या नावे भलभलते अपशब्द काढले. आगरकरांना ठार करण्याची 
धमकी देणारी निनावी पत्रे येऊ लागली. तरी आपटे यांनी शिक्षकांच्या 
घरासमोर गालिप्रदान केल्याबद्दल चार विद्यार्थ्याना शाळेतून काढून टाकले. 
त्यामुळे सनातनी मंडळी खवळली. त्यांनी टिळकांच्या नावाचा वापर करून 
नवी शाळा काढण्याची घोषणा केली, पण टिळकांनी त्याला पाठिंबा दिला 
नाही. शाळेतून काढून टाकलेल्या मुलांच्या पालकांनी क्षमायाचना केल्यानंतर 
आपटे यांनी त्यांना पुन्हा शाळेत प्रवेश दिला. 

आपटे काही आगरकरांसारखे सुधारक नव्हते. पण जी गोष्ट योग्य 
आहे, तिला पाठिंबा देताना कचरणारे नव्हते. त्यांची भूमिका नेहमी ज्ञानोपासक 
शिक्षणतज्ज्ञाचीच राहिली. वरील वादळ चालू असताना १८९० साली त्यांचा 
'संस्कृत-इंग्लिश कोश” बाहेर पडला. त्यानंतर त्याची सुधारित आवृत्ती 
काढण्यात ते व्यग्र होते. ती आवृत्ती छापून तयार झाली तेव्हा प्रस्तावना 
लिहिण्यास आपटे हयात नव्हते. 

हंटर कमिशन (१८८९) समोर आपटे यांनी दिलेली साक्ष त्यांच्यातील 
शिक्षणतज्ज्ञाच्या बाणेदार दूरदर्शीपणाची साक्ष देते. शिक्षणपद्धतीत सुधारणा 
सुचवण्यासाठी विल्यम हंटरच्या नेतृत्वाखाली हा आयोग नेमलेला होता. शालेय 
अभ्यासक्रमात इंग्लिश हा विषय आवश्यक असला तरी त्याला फाजील महत्त्व 
दिले जाऊ नये, मातृभाषा हीच शिक्षणाचे माध्यम असली पाहिजे, देशी भाषांना 
डिग्री कोर्समध्ये सामील करावे. एतद्देशीयांनी काढलेल्या शाळांना उत्तेजन द्यावे, 
अनुदान देताना शिक्षकांची शेक्षणिक पात्रता व विद्यार्थ्यांनी परीक्षेत मिळवलेले 
यश या दोहोंचा विचार व्हावा, नैतिक शिक्षणात धार्मिक कर्मकांडे व डॉग्मा 
यांना स्थान असता कामा नये वगैरे शिफारशी केल्या. बायबलची शिकवण 
देणाऱ्या मिशनरी शाळांना मिळणाऱया सरकारी अनुदानावर त्यांनी हरकत 
नोंदवली. सरकारचे धोरण धार्मिक तटस्थतेचे आहे, याची आठवण करून 
दिली. दोन शब्दकोश, ही आपटे यांची शैक्षणिक क्षेत्रातील खास कामगिरी. 
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तिचा विचार येथे प्रस्तुत ठरतो. ।.०४/।८०/६॥/चा त्यांचा आवाका किती 
मोठा होता, याची कल्पना त्यांच्या प्रस्तावनांवरून : कळते. पाश्चिमात्य 
पूर्वसुरींमध्ये मोनियर-विल्यम्सचे ऋण ते मानतात. १८४९ च्या सुमाराच त्याचा 
कोश सतत जवळ बाळगल्याचे सांगतात. 

मोनियर-विल्यम्स (१८१९-१८९९) हे एक विवाद्य प्रकरण आहे. 
खिस्ती धर्मप्रसार व ब्रिटिश साम्राज्याचे हित साधण्यासाठी लागणारी बौद्धिक 
पूर्वतयारी म्हणून प्राच्यविद्येची कास धरणार्‍यांपैकी तो होता. मॅक्समुल्लरला 
डावलून ऑक्सफर्डची बोडेन प्रोफेसरशिप त्याला दिली गेली ती त्यामुळेच. 
आपले उद्दिष्ट त्याने उघडपणे जाहीर केलेले होते. आपटे यांना हे सर्व रुचणारे 
नव्हते. तरी शब्दकोशाच्या संदर्भात तो मुद्दा अप्रस्तुत असल्यामुळे उपस्थित न 
करण्याची बौद्धिक सत्यनिष्ठा ते पाळतात. 

आपटे यांचा मृत्यू आजही मनाला अस्वस्थ करणारी, वेदना देणारी 
घटना आहे. १८९२ साली जूनमध्ये कॉलेज सुरू झाले तेव्हापासून त्यांच्या 
प्रकृतीच्या तक्रारी सुरू झाल्या. जन्मभर काटकसरीने संसाराचा गाडा खेचला. 
बारा वर्षे मरे मरेतो काम केले. पण औषधोपचारासाठी गाठीशी पेसा नव्हता. 
ग्रंथलेखनावर चार हजार रुपये मिळाले होते, ते वाडा खरेदी करण्यात संपले. 
प्रकाशकांकडून येणे बाको होते, ते वसूल झाले नाही. आपली सविस्तर 
हकिकत लिहून त्यांनी संस्थेकडून तीन महिन्यांच्या आगाऊ पगाराची याचना 
केली. अन्य सभासदांचे असेच अर्ज नाकारले असल्यामुळे आपटे यांनाही 
तसेच उत्तर मिळाले. जुलैअखेर ते तापाने फणफणले. तो ताप टायफॉइडचा 
ठरला. गोखल्यांनी आपले वजन खर्च करून गव्हर्नरच्या डॉक्टरला आणले, 
पण फार उशीर झाला होता. ९ ऑगस्ट १८९२ रोजी या ज्ञानतपस्व्याने 
अखेरचा श्वास घेतला. त्यांच्याकडे लक्ष देणाऱ्यांमध्ये रानडे, गोखले, आगरकर 
पती-पत्नी यांचा समावेश होता. मृत्यूनंतरच्या संस्कारासाठी घरात कवडी 
उरली नव्हती. आजीव सभासदांच्या वाट्याला वर्षाखेर येणाऱया ४०० 
रुपयांपैकी २०० रुपये आपटे यांना आगाऊ द्यावे, अशी विनंती गोखले यांनी 
केली होती. ही रक्कम मंजूर होऊन हातात पडली ती मृत्यूनंतर. आपटे यांची 
ही कहाणी अनेक प्रश्‍न उभे करते. ठाम निष्कर्ष काढणे शक्य नसले तरी शंका 
व्यक्त केल्याशिवाय राहवत नाही. आपटे व नंतर आगरकर यांचे बळी केवळ 
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नियतीने घेतले, असे म्हणवत नाही. त्यागाचे स्तोम माजवणान्या, गरीबीचे 
उदात्तीकरण करणाऱ्या संस्कृतीचे ते शिकार वाटतात. आमच्या परंपरेचाच तो 
एक वारसा आहे. ध्येयवादाचीसुद्धा एक नशा चढते. त्यागाचे तप करताना 
आत्मक्लेशात आध्यात्मिक आनंद भासू लागतो. पैसा कमावणे पापसमान 
वाटते. काटकसरीचा बाऊ केला जातो; पण काटकसर व कंजुषी या एकाच 
नाण्याच्या दोन बाजू बनतात; एक सोज्वळ, दुसरी ओंगळ. अशी माणसे 
स्वतःला सुख लावून घेत नाहीत व दुसऱयाला सुख लाभू देत नाहीत. आपल्या 
कुटुंबीयांवर अन्याय करतात. त्यागाच्या मोबदल्यात काही जण 
अधिकारशाहीचा हक्‍क बजावतात. टिळक संस्थेच्या आजीव सभासदांना, 
जेसुइस्टांच्या त्यागाचा आदर्श ठेवण्यास सांगत; पण जेसुइस्ट पाद्र्यांच्या अन्न, 
वस्त्र, निवारा व सुरक्षा यांची जबाबदारी चर्च उचलत असे, याची दखल घेत | 
नाहीत. पुणेकरांच्या या वृत्तीचा फटका धर्मानंद कोसंबी यांनाही बसला होता. 

आपटे यांच्यासारखा माणूस लोकादरास पात्र झाला तरी लोकप्रियतेचा 
धनी होऊ शकत नाही. त्याचे ज्ञान व सत्यनिष्ठा हे गुणच त्याला नडतात; 
कारण त्यामुळे ज्ञानी नामवंतांचे पितळ उघडे पडते. अशा माणसाला क्लेश 
होणारच. त्याचा खेद नाही; पण आमरण दारिद्र्याला कवटाळून तो 
कैलासवासी व्हावा, याचे दुःख होते. 


अ 
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जोतिबा फुलेंचा सत्यधर्म 


महात्मा जोतिबा फुले एकोणिसाव्या शतकातील क्रांतिकारक कृतिशील 
' विचारवंत तसेच समाजसुधारक होते. त्या काळातले (१८२७ ते १८९०) ते 
चार्वाक होत. तेव्हाचे अन्य समाजसुधारक मानवतावादी, उदारमतवादी, 
प्रागतिक विचार करण्यापुरते 
समाधानी होते. त्यांचे उच्चजातीय 
पूर्वग्रह स्पष्ट दिसत होते. महात्मा 
फुले त्यांच्याहून अगदी वेगळे 
मूलगामी विचारवंत होते. 
माणूसविरोधी जन्माधिष्ठित श्रेष्ठत्व 
सिद्धांताद्वारे माणसाने माणसाला 
पशुसमान जीवन जगायला भाग 
पाडले, हे त्यांना सहन होत नव्हते. 
ही परिस्थिती बदलायची तर 
बहुजनांची देव-दैवशरण मानसिकता 
१! बदलली पाहिजे, लोकांना ब्राह्मणांचे 
कपट समजले पाहिजे व त्यासाठी सर्व समाज शिक्षित झाला पाहिजे, असा 
आग्रह त्यांनी धरला. या भूमिकेशी प्रामाणिक राहून त्यांनी जीवनभर कार्य केले. 
पारंपरिक देव-दैव-धर्म कल्पनांवर हल्ला करून सत्यधर्म सांगण्याची धडपड 
केली. त्यांनी माणुसकी असणाऱया माणसात देव पाहिला, मूर्तीत नव्हे. 
“लिंगविचार मांडणारे फुले हे पहिले शूद्र विचारवंत' होते. 'मनुस्मृती' 
नुसार स्त्री ही शूद्र असते, मग ती ब्राह्मण किंवा अन्य वर्गातली असली तरी. 
सेवा करणे हाच तिचा धर्म असतो. म्हणून फुल्यांनी सर्व स्त्रियांचा 
शूद्रातिशूद्रांमध्ये समावेश केला. स्त्री शिक्षणावर भर दिला. पहिली मुलींची 
शाळा स्थापन केली (१८४८). समाजाचा विरोध सहन करून माघार घेतली 
नाही. १८५३ पर्यंत फुले पती-पत्नींच्या पुणे ब सातारा जिल्ह्यांत अठरा शाळा 


| प्रकरण ३१ 
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चालू होत्या. विधवांसाठी त्यांनी आश्रम सुरू केला. एका गरोदर ब्राह्मण 
विधवेला आत्महत्येपासून परावृत्त करून तिचा मुलगा यशवंत याला दत्तक 
घेतले. तेव्हा भ्रूणहत्यांना सुमार नव्हता. म्हणून त्यांनी बालहत्या प्रतिबंधकगृह 
सुरू केले. स्त्रियांचे समाजातील दुय्यम स्थान, हे शूद्रातिशूद्रांना दुय्यम स्थान 
देण्याच्या व्यापक प्रश्‍नाचा एक भाग होता असे ते मानतात. म्हणून स्त्रियांवरील 
अन्यायाचा पाया वर्ण नसून लिंग आहे, असे ते सांगतात. असे असले तरी 
फुले ब्राह्मण अथवा शूद्र या भाषेत स्त्रियांचा विचार करीत नव्हते. स्त्री-पुरुष 
असाच शब्द ते वापरतात, असे अमेरिकन वंशाच्या गेल ऑमव्हेट या भारतीय 
विदूषीने व गो. पु. देशपांडे (नाटककार) यांनी दाखवून दिले आहे. जोतिबांचे 
विचार काळाच्या पुढे शंभर-दीडशे वर्षे असल्यामुळे त्यांना न्याय मिळण्यास 
असा उशीर झाला. माधव फुटवाड यांनी महात्मा फुलेंच्या देव-धर्माविषयीच्या 
विचारांचा परिचय करून दिला आहे. 

धर्मसुधारणा करायची तर लोकांच्या मनावर राज्य करणार्‍या धार्मिक 
अंधश्रद्धांचे वस्त्रहरण करणे आवश्यक होते. त्यासाठी शोषितांना थेट भिडता 
येईल, अशा लोकभाषेचा त्यांनी वापर केला. चिपळूणकरांची संस्कृत व 
इंग्लिशच्या प्रभावाची प्रतिष्ठित भाषा ठोकरली. फुल्यांची भाषा आजही 
सुशिक्षितांना व श्रद्धाळूंना अश्लील वाटणारी व चीड आणणारी आहे. त्याची 
काही उदाहरणे लेखासोबत दिली आहेत. 

सार्वजनिक सत्यधर्म' हे महात्मा फुलेंचे अखेरचे पुस्तक. ते त्यांच्या 
हातून सलगपणे लिहून झाले नाही. त्यामुळे त्यांच्या मृत्यूनंतर ते प्रसिद्ध झाले 
(१८९१). त्यात त्यांचे धर्मचिंतन किती व्यापक होते, हे दिसून येते. जीवनाच्या 
सर्व अंगांना धर्म आपल्या कवेत घेतो, म्हणून त्यांनी धर्म या विषयावर लक्ष 
केंद्रित केले. महात्मा फुले द्रष्टे असले तरी त्यांना त्यांच्या काळाच्या व 
परिस्थितीच्या मर्यादाही आहेत. (महात्मा फुलेंच्या काळात १८७० साली 
लंडन-पॅरिसदरम्यान कबुतरामार्फत टपाल सेवा सुरू करण्यात आली होती. 
१८८६ साली कोल्हापूरहून पुण्यास जायला आठ दिवस लागत.) लोकमान्य 
टिळकांच्या बाबतीतही असे घडले होते. त्यात आश्चर्य नाही. इस्लाम, खिस्ती 
धर्माबद्दल आदर दाखवून व हिंदू धर्मावर घाला घालूनसुद्धां त्यांनी धर्मांतर 
केले नाही. वेदांचे ज्ञान ही मूठभर लोकांची मक्तेदारी न ठेवता सर्वांसाठी खुले 
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| असेच ते म्हणत. धर्माचे महत्त्व जाणणारे ते अस्तित्ववादी होते. धर्म 
म्हणजे काय आहे व काय नाही याबद्दल त्यांचे विचार किती स्पष्ट होते ते 
` पाहा. 

एक सूर्य सर्वा प्रकाशास देतो॥ 

उद्योग लावीतो ॥ ग्रीमात्रा ॥१॥ 

मानवतासहीत प्राण्यांचे जीवन ॥ 

सर्वाचे पोषण ॥ तोच करी ॥२॥ 

सर्वा सुख देई जनकाच्या परी ॥ 

नच धरी दुरी ॥ कोणी एका ॥३॥ 

मानवांचा धर्म एकच असावा ॥ 

सत्याने वर्तावा ॥ जोती म्हणे ॥४॥ 

धनगरांनी मेंढरे पाळून त्यांस चारणें हा त्यांचा धर्म नव्हे. परंतु हा 
त्यांचा उद्योग होय - शेतीकाम करणे हा कुळवाड्यांचा धर्म नव्हे, परंतु हा 
त्यांचा उद्योग होय - मळ्यामध्ये काम करणे हा माळ्यांचा धर्म नव्हे, परंतु 
हा त्यांचा उद्योग होय - दाम घेऊन लोकांची चाकरी करणे हा चाकरांचा धर्म 
नव्हे, परंतु हा त्यांचा उद्योग होय. घरे बांधणे हा सुतारांचा धर्म नव्हे, परंतु 
हा त्यांचा धंदा होय - जोड़ा शिवणे हा चर्मकारांचा धर्म नव्हे, परंतु हा त्यांचा 
धंदा होय - रखवाली करणे हा रामोशांचा धर्म नव्हे, परंतु हा त्यांचा धंदा 
होय - दीन पराजितांनी निर्दय विजयी लोकांची सेवा करणे हा त्यांचा धर्म 
नव्हे, परंतु हा त्यांचा लाचारपणा व निरुपाय होय. 


ऋग्वेदातील पुरुषसूक्ताचा समाचार 

“ब्राह्मणास जन्म देणारे जे ब्राह्वयाचे मुख ते दरमहाचे दरमहा दूरसे 
झाल्यामुळ्ठे तो चार दिवस सोवळा होऊन बसत होता.” 

“ब्रह्माचे मुख, बाहू, कंधा आणि पाय या चार ठिकाणच्या योगी दूरशा 
झाल्यामुळे त्यास एकंदर सोळा दिवस सोवळे होऊन बसावे लागले असेल.” 

“आता त्यास (ब्रहयास) रांड्या राघोबा म्हणावे तर, त्याने सरस्वती 
नावाच्या कन्येशी व्याभिचार केला व त्यामुळे त्याचे नाव बेटीचोद पडले. यात 
निंद्य कर्मावरून त्याचा कोणी आदरसत्कार (म्हणजे पूजा) करीत नाही” 
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दशावतारांचे मूर्तिभंजन 
“पद्या डुकरीण ही वराह आदिनारायणाची आई... पद्मा डुकरीणीच्या 


पतीचे नाव ब्रह्मा होते. 
“नर्सिहाचा स्वभाव लोभी, कृत्रिमी, फितुरी, कपटी, घातकी, निर्दय 


आणि क्रूर होता. 
“वामन अतिशय लोभी, धाडसी आणि हेकेखोर होता. 
“परशुराम स्वभावाने पुंड, साहसी, नष्ट, निर्दयी, मूर्ख आणि अधम 
होता. तो आपल्या जन्म देणाऱ्या रेणुकेचे शिर उडविण्यास काडीमात्र भ्याला 
नाही.” 


इतिहासाचा विपर्यास पण तुकारामांच्या कार्याची जाण 

“(संत तुकाराम) शिवाजीराजास बोध करून त्याचे हातून 
भटब्राह्मणांच्या कृत्रिमी धर्माची उललबांगडी करून शेतकऱ्यांस त्यांच्या 
पाशातून सोडाविलं. या भयास्तव भटब्राह्मणांतील अट्टल वेदांची 
रामदासस्वामींनी महाधूर्त गागाभटाचे संगनमताने अक्षरशून्य शिवाजीचे कात 
फुंकण्याचे सट्टल ठरवून अज्ञानी शिवाजीचा व नि:स्पृह तुकारामबुवांचा पुरता 
स्नेहभाव वाढू दिला नाही.” 


वारकरी संप्रदायावर उघड टीका 

“सर्व मूता निर्मी धोंड्याचा विठ्ठल ॥ पंढरी सकळ ॥ वेडी 
केली/विढ़लाची मूर्ती ध्यानी मनी धरी ॥ गाता ताल धरी ॥ नाच्यापरी/निर्लज्य 
होऊनी फुगड्या खेळतो ॥ पकव्यास घालितो ॥ स्त्रियांसंगे / “सुखरूप होशी” 
उपदेश करी ॥ वेडा वारकरी ॥ जोती म्हणे” (पृ. ५६१) 

एवढ्या परखडपणे वारकर्‍यांवर सार्थ टीका केली. 

या संप्रदायातील हजारो लोकांचा भोळा भाव आत्मघाती स्वरूपाचा, 
अज्ञानावर आधारलेला आहे. तेव्हा स्वहित साधावयाचे असल्यास असल्या 
वेडाचाळातून मुक्त व्हावे, माणुसकी जपावी, हा सल्ला दिला. 

शेतकऱ्यांचे प्रबोधन करणे हेसुद्धा त्यांच्या धर्मजागृतीचे एक अंग होते. 
‘शेतकर्‍याचा असुड' हे त्यांचे पुस्तक भट-ब्राह्मणांकडून शूद्र शेतकर्‍यांचे 
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वर्षभर कसे शोषण केले जाते याचे वर्णन करते. त्यांचे इंग्लिश रूपांतर गेल 
ऑमव्हेट व त्यांचे पती भरत पाटणकर यांनी केले आहे. 'गुलामगिरी' पुस्तकात 
महात्मा फुलेंनी चितारलेले शेतकर्‍याच्या अवस्थेचे शब्दचित्र मनाला अस्वस्थ 
करणारे आहे. 

“काया पुरती लंगोटी ॥ फिरती नागराचे पाठी ॥१॥ 

एका घोंगड्या वांचूनी ॥ स्त्रियां नसे दुजे शयनी ॥२॥ 

ढोरामागे, सर्वकाव्ठ ॥ पोरे फिरती रानोमाळ ॥३॥ 

ताक कण्या पोटभरी ॥ धन्य म्हणे संसारी ॥४॥ 

असे वस्त्रांची कमती ॥ एकमेका चिटकती ॥५॥ 

सरकारी पट्टी नेट ॥ पडे तीन शेंड्या गांड ॥६॥ 

कर्जरोखी लिहिणे आट ॥ निर्दय मारवाडी काट ॥७॥ 

अज्चान्याला समजत नाही ॥ कुव्ळकण्यानि लिहिले काही ॥८॥ 
वकोलीची महागाई ॥ न्यायाधिक दया नाही ॥९॥ 

पाप पुण्य जेथे नाही ॥ पैशापुरते दादा भाई ॥१०॥ 

नित्य जमती एकाठायी ॥ शूद्रांची दाद नाही ॥११॥ 


अथातो धर्मजिज्ञासा - १५३ 


प्रकरण ३२ 


शंकराचा शोध 





५ "निः ह a त 2 _ Spine sr 


हिंदूंच्या असंख्य दैवतांमध्ये शंकराचे स्थान वेगळे व वैशिष्ट्यपूर्ण आहे. 
त्याचा ऐतिहासिक शोध घेताना हिंदू धर्म कसा घडत गेला, यावरही प्रकाश 
पडतो. कोणताही प्रस्थापित धर्म आकार घेण्यापूर्वी ठिकठिकाणच्या स्थानिक 
दैवतांचा गलबला असतो. एखादी राजसत्ता त्यापैकी कुणाचा तरी 
सोयीस्करपणे स्वीकार करून इतरांना आपल्या दावणीला बांधते व प्रस्थापित 
धर्म उभा करते. राजाश्रयामुळेच धर्मप्रसार होतो. पण धर्माला तात्त्विक व 
नैतिक बैठक प्राप्त करून देण्याचे काम धर्मसत्ता पार पाडते. भारतातही तेच 
घडले. रामायणात राम-प्रधान वैष्णव राजसत्ता उत्तरेपासून दक्षिणेकडे तर 
महाभारतात कृष्णप्रधान राजसत्ता पूर्वेकडून पश्चिमेकडे भरतखंड व्यापतात. धर्म 
हा मानवी मनाचा प्रवास अनेकत्वाकडून घडवून आणतो. या प्रवासात एक 
त्रिकोटी अवस्था (77/५) अटळ असते. तीन शक्ती त्याचे प्रतिनिधित्व 
करतात. भारतात ब्रह्मा, विष्णू, महेश (उत्पत्ती, स्थिती, लय) यांचे प्रतीक होत. 
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चराचर सृष्टीची निर्मिती कशापासून झाली, हा मूलभूत प्रश्‍न होय. शिव 
हेच मूलतत्त्व मानणारे ते शैव, विष्णूला मानणारे वैष्णव व स्त्री-देवता मानणारे 
ते शाक्त या तीन मुख्य प्रवाहांचा महाप्रवाह म्हणजे हिंदू धर्म. त्यात अनेक 
उच्च-नीच, उदात्त-अनुदात्त ओढे-नाले येऊन मिळाले. एकमेकांवर कुरघोडी 
करीत वाढले. तरी परमसहिष्णू सहजीवन कसे जगता येते, ते या महाप्रवाहाने 
जगाला दाखवून दिले. 

शैव, शाक्त, वैष्णव यांचे प्राचीनत्व शोधायचे झाल्यास प्राचीनत्वाचा 
पहिला मान शिवाला द्यावा लागतो. खरे तर आदिमानवाला विश्वतत्त्व प्रतीत 
झाले ते योनीच्या रूपात. ताम्राश्म युगापासून स्त्रीच्या ओबडधोबड नग्नमूर्ती 
आढळतात. पण पुरातात्त्विक मूर्तिशास्त्रीय व ऐतिहासिक पुरावे शिवाचे आहेत. 
पुरुषतत्त्वाचे प्रतीक . म्हणून लिंगपूजा आली. लिंगाचा मूळ अर्थ केवळ 
Sym७०। असाच आहे. ते कामुक (०॥६॥८) नाही. कालांतराने तसा अर्थ 
आला. लिंगपूजा व योनीपूजा एकत्र आल्याने शिवशक्ती एकरूप झाले. 
पुरुषप्रधान संस्कृतीत शिवाची पार्वती व विष्णूची लक्ष्मी अशा रूपात स्त्रीतत्त्वाने 
दुय्यम स्थान ग्रहण केले. पण शाक्त संप्रदाय स्वतंत्रपणेही टिकून आहेत. या 
अभिसारामुळे हिंदू एकाच वेळी शैव, शाक्त व वैष्णव असू शकतो. ज्या 
देवताची तो आराधना करतो, त्यात त्यावेळी आदितत्त् पाहतो. म्हणून 
‘शिवोऽहं’ म्हणणारे शंकराचार्य 'भजगोविंद' असेही म्हणू शकतात. 

शिव मुळात पहाडी लोकांचा देव, रांगडा, भोळा, साधा-सरळ व 
शक्तिमान. तो जातिभेदाच्या वर उठतो. त्याचे पुजारी ब्राह्मणेतर असतात. 
याउलट विष्णू मैदानी प्रदेशाचा देव, जेथे विकास व प्रगती लवकर होते आणि 
चलाखी अटळ बनते. म्हणून हा देवांच्या कारस्थानांचा मास्टमाइंड आहे. पण 
पहिल्यापासून बहुसंख्य अनुयायी लाभले ते शंकराला, या वास्तवाकडे दुर्लक्ष 
करणे अशक्य होते. त्यामुळेच ब्रह्म-विष्णूंनी महादेव म्हणून मान्यता दिली ती 
मात्र शिवाला. पुराणांनी मिथकाच्या भाषेत हे घटित रेकॉर्ड केले. शिल्पकलेतही 
ते उतरले. परिणामी वैष्णवांना पदोपदी शिवाचे सँक्शन लागते. रामरक्षा 
शिवानेच स्वप्नात येऊन बुधकौशिक ऋषीला सांगितली. रामाचे नाव 
सहस्त्रनामाच्या बरोबरीचे आहे, असे शिव पार्वतीला सांगतो. 

तरी इतिहासात शैव-वैष्णव संघर्ष सतत डोकावत राहतो. शैवांकडे 
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उपेक्षेने पाहिले जाते. रामाचे शत्रू राक्षस ठरतात, तर कृष्णाचे विरोधक दैत्य 
किंवा दानव. शोणितपूर म्हणजे तेजपूरचा दानवराजा हिरण्यकश्यपू त्याला 
ब्रह्मदेवांकडून वर मिळाला होता. आता तो डोईजड होईल, म्हणून विष्णूने 
नृसिंह अवतार धारण करून त्याचा वध केला. त्याचा नातू बळी, दानशूर व 
सत्यनिष्ठ तरी वामनावताराने त्याला पाताळात घातला व भरपाई म्हणून सात 
चिरंजिवांमध्ये त्याला स्थान दिले. आसामच्या पौराणिक इतिहासात हरि-हर 
युद्धाचे दोन प्रसंग उभे राहतात, पण निर्णायक जय-पराजय कुणाचाच होत 
नाही. अखेर हा एकाच धर्मातील अंतर्गत मामला असल्यामुळे आतल्या आत 
मिटविला जातो. 

विष्णुपुराणांनी विष्णूचे अवतार दहा सांगितले. नंतर भागवत पुराणाने 
ते २४ पर्यंत नेले. पण लिंग पुराणातील शिवाचे २४ अवतार त्यावरही कडी 
करतात. विष्णूने पहिला मत्स्यावतार का धारण केला? कारण शंकासुर नामक 
राक्षसाने वेद चोरले व समुद्रात बुडी मारली. शंकासुराला मारून वेद सुखरूप 
परत आणण्यासाठी असा अवतार घ्यावा लागला. हे रूपक अत्यंत सूचक 
आहे. जे प्रस्थापित ज्ञान असेल ते पवित्र म्हणून स्वीकारले पाहिजे, असा 
सर्वच धर्मांचा दंडक असतो. त्याबद्दल शंका घेणे पाप होय. शंकासुर हे त्या 
वृत्तीचे प्रतीक होय. मत्स्यावतारापासून सृष्टीची सुरुवात झाली. हे वैष्णवांचे 
प्राचीनत्व मागे टाकल्याचे काम त्रिपूर राक्षसाची कथा करते. या राक्षसाने तप 
करून ब्रह्मदेवास वश करून घेतले. तो सर्वांना त्रास देऊ लागला. म्हणून 
शंकराने त्याचा नाश केला व त्याच दिवशी मत्स्यावतार झाला. 

या कथा काहीही सांगोत, पण भारत, नेपाळ व श्रीलंका येतील 
परस्परविरोधी श्रद्धांचे एकीकरण होऊन शिव ही हळूहळू विकसित होत 
गेलेली संकल्पना आहे. तिचा सलग इतिहास उपलब्ध होत नाही. सिंधू घाटी 
संस्कृतीची पंशुपतीची मुद्रा (७७० म्हणजे #०० 5॥/५७) होय. ऋग्वेदातील 
रुद्र हा सुद्धा शिवच. 

या खेरीज खालील श्लोक पाहा: 

यत्र गंगा च यमुना यत्र प्राची सरस्वति॥ 

यत्र सोमेश्वरी देवस्तत्र माम॒तंक्रथीन्दरायेन्द्रो परिस्रव ॥ 

(खिलसूक्तम २०. परिशिष्टानि २०।५ मंडल ९) 
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शिव-पार्वती विवाह हा जगातील पहिला प्रेमविवाह आहे. पण 
त्याविषयीची एक कथा बुचकळ्यात टाकणारी आहे. शिवाला एकामागे एक 
दोन बायका होऊन गेल्या. सती दाक्षायणी ही पहिली पत्नी. माहेरी पतीचा 
झालेला अपमान सहन न झाल्यामुळे ती मरण पावली. तिचे पार्थिव घेऊन 
शंकर वेड्यासारखा फिरत होता, हे त्याचे तपच होते. त्याचा तपोभंग 
करण्यासाठी विष्णूने सुदर्शनचक्र सोडून सतीच्या देहाचे ५१ तुकडे केले. ते 
जेथे जेथे पडले तेथे शक्तिपीठे झाली. ही सती म्हणजे पार्वतीच्या पूर्वजन्माची 
कात्यायनी होती, असा खुलासा केला जातो. 

शिव हा योगिराज आहे. नृत्यनाट्याचा जनक नटराज आहे. तो बैरागी 
आहे. तसाच गृहस्थाश्रमी आहे. दुर्जनांचा काळ व सज्जनांचा त्राता आहे. 
दैवांना संकटसमयी तोच उपयोगी पडतो. समुद्रमंथनातून निघालेले हलाहल 
त्यानेच प्राशन करून कंठात धारण केले व एक अनर्थ टाळला. भगीरथाने 
स्वर्गातून आणलेली गंगा त्यानेच प्रथम आपल्या डोक्यावर सहन केली. प्रतिष्ठा 
नसलेल्या प्राकृत भाषांचा तो आश्रदयदाता आहे. कथाकथन कलेचा जनक 
आहे. सर्व ज्ञानाचा वक्ता शिव व श्रोता पार्वती हा संकेत रूढ आहे. तो बहुजन 
समाजाचा देव आहे. शिल्पकलेचा स्फूर्तिदाता आहे. त्याच्या किमान २४ 
प्रकारच्या मूर्ती सांगितल्या जातात. भारतात सर्वात सुंदर, तरल नाजूक 
पाषाणशिल्पे शिवाची आहेत. स्त्री व पुरुष ही दोन तत्त्वे एकत्र आणणारा हा 
अर्धनारीनटेश्वर आहे. त्याला वैष्णवांबद्दल अढी नाही. तो युद्धदेबता आहे. हर 
हर महादेव” म्हणून योद्धे शत्रूवर तुटून पडतात तेव्हा देहभान विसरतात. हे 
जग सोडून जाणारा 'राम' म्हणतो, पण त्याला कैलासवासी म्हटले जाते. 

आपल्या देवदेवतांची थट्टा करण्याचे स्वातंत्र्य फक्त हिंदू धर्मात आहे. 
शंकराबाबत लोक थट्टेने म्हणतात, नमः पार्वती पळाली धर धर महादेव।' 
पण योगायोग असा की, असा प्रसंग दाखविणारे एक शिल्प मुंबईतील 
जोगेश्वरीच्या गुंफेत आहे. शिवाचे बाराती वगैरे पाहून गांगरलेली पार्वती नंदीला 
पाहताच घाबरून पळून जाऊ पाहते. म्हणून एक शिवगण नंदीची दोन्ही शिंगे 
पकडून ठेवतो व शंकर पार्वतीचे उत्तरीय धरून आहे. विनोदी शिल्पाचा हा 
एक नमुना होय. 
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महेशमूर्ती , घारापुरी , 
पुराणांनुसार पंचमुखी, पाशुपतांची त्रिमुखी 


सद्योजात 
(वायू) 


< ईशान 
(तेज)| (आकाश) 


रुद्र 
ज्येष्ठ 


तत्पुरुष 
(पृथ्वी) 





लकुलिश ! 

लकुलिश हा पाशुपत पंथाचा | ह $ 
संस्थापक गुजराथेतील कारवण येथे 
इसवी सनाच्या दुसऱया शतकात होऊन 
गेला. पुढे लिंग पुराणानुसार तो शिवाचा 
२८ वा - अवतार मानला गेला. हि 
भागवतातील विष्णूच्या चोबीस| | 
अवतारांवर ही शैवांची मात होय. हूण, | 





असताना रौद्ररूपी शिवाला केलेले पाचारण लोकप्रिय झाले. लकुलिशाच्या 
खांद्यावर असलेले लकुड (सोटा) आक्रमक प्रतिकारशक्तीचे प्रतीक. 
घारापुरीचा योगेश्वर शिव हा लकुलिशच होय. 


सप्तसुरांचा जनक शिव, परळ 

विश्वारंभी ओम्‌ हा पहिला पवित्र गूढध्वनी उच्चारणारा शिव भाषेचा 
जनक मानला जातो, तसाच तो संगीताचा जनक ठरतो. त्याच्याच मुखातून सा, 
रे, ग, म, प, ध, नि हे सात स्वर प्रथम बाहेर पडले. एक एक स्वर निघताच 
त्याची एक एक शिवमूर्ती तयार झाली, अशी कल्पना करून सप्तसूर शिवाचे 
हे शिल्प निर्मिले गेले (६वे शतक). बारादेवी म्हणून ते ओळखले जाते. 
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चोल नटराज 

नटराज नृत्याच्या एका मुद्रेत उभा असतो. त्याच्या उजव्या पायाखाली 
एक मूल चिरडलेले आहे, असे वाटते. पण तो वाढ न झालेला मूलयक नामक 
दानव होय. मनाची वाढ खुंटल्यामुळे निर्माण होणारे अज्ञान व अहंकार यांचे 
तो प्रतीक. त्याचा नाश केल्याशिवाय उन्नती नाही, हे सूचित केलेले असते. 
शिवाने डौलदारपणे उचललेला डावा पाय म्हणजे अज्ञानातून मिळविलेली 
मुक्तता व सावरलेला तोल. प्रत्येकाने मनाचा असा तोल साधायचा असतो. 

नटराज चतुर्भुज असतो. नेहमीच उजवा 
हात अभयहस्त असून डावा वैनायकी नृत्य 
मुद्रेतील गजहस्त होय. दुसर्‍या उजव्या हातातील 
डमरू म्हणजे निर्मिती व दुसर्‍या डाव्या हातातील 
अग्नी म्हणजे विश्वाची लय. उत्पत्ती, स्थिती व 
लय ही शिवाचीच कार्ये असल्याचे बिंबविले 
जाते. मानवकेंद्रित व आत्मकेंद्रित विचारांना यात 
थारा नाही. नृत्याच्या ऊर्जेमुळे लहरी निर्माण 
होऊन बनलेले वलय मूर्तीभोवती असते. ती शिवाची प्रभा होय. मुखाच्या दोन्ही 
बाजूंनी डौलदार रेषा बाहेर पडतात. त्या पुननिर्माणाचे प्रतीक होत. अनेक 
जमातींचे कुळचिन्ह (६०४९०) असलेला नाग शिवाच्या गळ्यात दिसतो. कारण 
सर्व जमातींना तो जवळ करतो. शिवाय नाग कात टाकीत असल्याने तो 
पुनर्जन्माचे प्रतीक आहे; वासांसि जीर्णानि यथा विहाय. नटराजाच्या गळ्यात 
मानवी कवट्यांची माळ असते. त्या सर्व कवट्या हसत असतात. कुणाला? 
स्वतःला अमर समजून मिजाशीत वावरणाऱ्या मुर्खांना! 

मानवी अस्तित्वाचा खोल विचार करायला लावणारी ही रेखीव 
सडपातळ मूर्ती अचल असून गतिमान भासते, चलत्‌ चित्राची अनुभूती देते. 
शरीरं आद्यं खलु धर्मसाधनम्‌ हे सांगते. अशा चैतन्यमय मूर्तीपुढे तिचा अर्थ 
समजून चित्ताची एकाग्रता करावी व योग साधनेद्वारे मनाच्या सुप्त शक्तींचा 
विकास साधावा हा हेतू. 

उन्नमयी विव्ठक्कम्‌ या तमिळ ग्रंथात नटराज संकल्पनेचा खुलासा 
मिळतो. 
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प्रकरण ३३ 


गजाननाचा इतिहास 


देवाला इतिहास नसतो. पण मानवाने पूजलेल्या देवाच्या विशिष्ट 
प्रतिमेला इतिहास असतो. गणपती बाप्पा हा लाखोंच्या श्रद्धेचा विषय आहे. 
अशी श्रद्धासुद्धा एक वास्तव बनते. तिला सामाजिक, मनोवैज्ञानिक व 
ऐतिहासिक पदर असतात. श्रद्धा आपल्या जागी सुरक्षित ठेबून गणेश या 
संकल्पनेचा शोध घेणे हे 
सत्यशो धनच असते. 
गणेशोत्सवाच्या निमित्ताने या 
विषयावर पूर्वी वृत्तपत्रांतून बर्‍याच 
वेळा लिहिले. पण या पुस्तकात 
लोकशिक्षणाचा एक पाठ म्हणून 
त्याकडे पाहू. 

गणेश हे हत्तीचे दैवतीकरण 
आहे. हत्ती हा भारताची शान. 
काही लाख वर्षापूर्वी हत्तीच्या २८ 
जीवजाती या उपखंडात होत्या. 
पैकी सात-आठ जातींचा पश्चिम 
घाटात वावर होता. रानावनातून फिरणाऱ्यांना हत्तीचे भय असे. पण वश 
झालेला हत्ती वरदान ठरतो. म्हणून प्रथम विघ्नकर्ता व नंतर विघ्नहर्ता असे 
त्याचे दैवतीकरण होणे स्वाभाविक होते. त्यातूनच हत्ती वन्यजमातींचे एक 
कुलचिन्ह (टोटेम) बनतो. कुलचिन्ह हे जमातीच्या अस्मितेचे व एकजुटीचे 
केंद्रस्थान असते. संस्कृतात मातंग व हत्ती समानार्थी शब्द आहेत. मांग समाज 
आपल्याला मातंग ऋषीचे वंशज मानतो, त्याचे हे मूळ. अशा कुलचिन्हांची 
पुढे जातिवाचक आडनावे झाली. त्यांना हिंदुधर्मात दैवतांचे स्थान लाभले व 
त्यांची प्रतिष्ठा वाढली. विष्णूचा भक्त, इंद्राचे वाहन, बुद्ध, बोधिसत्त्व इत्यादींचे 
प्रतीक म्हणून हत्तीची निवड झाली. नंतर हत्तीचे यक्षाशी समीकरण घडून येते. 
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अरण्याच्या भयातून यक्ष, किन्नर, अप्सरा अशा अर्धदैवी संकल्पनांचा उदय 
झाला. अथर्ववेदापासून त्याचे उल्लेख मिळतात. एकेक यक्ष तारक किंवा 
मारक मानला गेला. हत्तीचे मुख असलेला यक्ष अमरावतीच्या शिल्पात : 
आढळतो. (इ.स. दुसरे शतक) बौद्ध व जेनांचेसुद्धा यक्ष होते. यक्ष व गणपती 
दोघेही ठेंगणे, तुंदिलतनू म्हणून यक्ष ते गणेश परिवर्तन सुकर झाले. मग 
गणेशाचे वैदिक विनायकाशी समीकरण होणे, ही आणखी पुढची पायरी. 
म्हणून विनायक हे गणेशाचे एक नाव. पुढे गुप्त काळात (४ थे ते ५ वे 
शतक) चार विनायकांचा एक विनायक होतो व गणपतीशी त्याचे एकीकरण 
पूर्ण होते. मात्र वैदिक बृहस्पती किंवा ब्राह्मणस्पती हा गणांचा प्रमुख म्हणून 
गणपती होता, गजानन नव्हता. तरी नामसादृश्यामुळे त्यांचे एकीकरण होताच 
गणेश बुद्धिदाता बनला. 

हत्तींची रोम व ईजिप्त येथे निर्यात होत असे. आफ्रिकन हत्ती आकाराने 
मोठे असले तरी भारतीय हत्तींना भीत असत. रोमशी आपला व्यापार बंद 
पडल्यानंतर ही निर्यात थांबली. 

गणेशाचा उंदराशी असलेला संबंध एक कोडे आहे; पण रानावनात 
उंदीर आणि हत्ती या दोहोंपासून उपद्रव होतो. उंदीर आकाराने लहान पण 
संख्येने अमर्याद, कपडे, झोपेतल्या माणसाचे तळवे-बोटे कुरतडून खाणारा हा 
प्राणी हत्तीसारखीच समस्या, पण उंदराने बिळात साठवून ठेवलेले धान्य 
वनवासी उपयोगात आणतात. उंदराचे मांस खाल्ले जाते, पण ते जंगली 
उंदराचे. माणसाला धान्य व भूजल यांचा शोध लागला तो उंदरामुळे असे 
सांगणाऱ्या मिथ्यकथा आदिवासी लोकांत आढळतात. म्हणून हत्तीप्रमाणे 
उंदीरही कुलचिन्ह झाला. त्याचे दैवतीकरण झाले. पण तो गणेशाचे वाहन 
होतो हे कसे काय? मिथकांच्या अभ्यासकांच्या मते दोन कुलचिन्हे असणाऱ्या 
(उंदरे व मातंग) जमातींच्या संघर्षात मातंगांनी उंदऱ्यांवर मात केली. पराभूत 
जमातीने विजेत्यांचे वर्चस्व शिरोधार्य मानले. हे घटित मिथकाच्या रूपात 
रेकॉर्ड झाले. नाग हा गणेशाचा उदरबंध होण्यात अशीच कल्पना असावी. 
कारण नाग म्हणजे हत्ती असाही अर्थ आहे. गणपती वेदकालीन मानला गेला 
तरी हे दैवत चोथ्या-पाचव्या शतकात विकसले ते यावरून स्पष्ट व्हावे. अफाट 
लोकप्रियतेमुळे शेवांनी त्याला शिवाचा पुत्र मानले. महाभारतात तो व्यासांचा 
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लेखनिक बनतो. मात्र हा भाग नवव्या शतकानंतर प्रक्षिप्त झालेला आहे. तरी 
शैव संप्रदायात गणेशाचे स्थान दुय्यम होते. पण गणपतीचा जनाधार खूपच 
वाढल्याने त्याची स्वतंत्र देवापर्यंत पदोन्नती झाली. त्याचे अवतार मानले गेले 
ब गाणपत्य संप्रदायांचा उगम झाला. बौद्ध धर्माचा ऱ्हास सुरू झाला तेव्हा 
लोकांना स्फूर्ती देण्याचे कार्य या आक्रमक दैवताने पार पाडले. 

सातव्या शतकात गाणपत्यांचे सहा संप्रदाय होते. पैकी तीन अघोरमार्गी. 
तांत्रिक वामाचारांचा प्रभाव त्यांच्यावर होता. (नारायणराव पेशव्याचा खून 
करण्यास यश यावे म्हणून राघोबाने अशाच उच्चिष्ट गणेशाची आराधना केली 
होती. अघोरमार्गी गणेशाच्या नग्न मूर्तीही आढळतात. उदा. हरिश्चंद्रगड) असे 
असले तरी ज्ञानेश्वरांनी तेराव्या शतकात केलेले गणेशाचे वर्णन आज लोकांपुढे 
आदर्श आहे. हे शब्दब्रह्म अशोच तेचि मूर्ती सुवेष। जेथ वर्णवपु निर्दोष 
मिरवित असे॥ वगैरे, काळाची गरज ओळखून त्यांनी एक वेगळा गणेश उभा 
केला. ज्ञानेश्वर हे गणपतीचे सर्वात मोठे मिथककर्ता आहेत. 

पुराणांनी गणेशाच्या विविध कथा सांगितल्या. त्यांचा मेळ बसत नाही; 
पण शंकराने पार्वतीपुत्राचे मुंडके उडवले व नंतर त्यावर गजमुख बसवले, ही 
कथा सर्वपरिचित असते. काही अभ्यासकांनी तिला पितापुत्रांमध्ये असलेल्या 
जीवशास्त्रीय संघर्षाचे रूपक मानले आहे. पुत्राने परंपरेला पूज्य समजून 
पित्याला देवासमान मानल्यास त्याला गणेशासारखी प्रतिष्ठा प्राप्त होईल, हा 
त्याचा संदेश. पेशव्यांचे दैवत गणेश हेच होते. पण गणपतीला खऱ्या अर्थाने 
गणांचा पती म्हणजे नायक केले ते लोकमान्य टिळकांनी. 

भाषा ही संस्कृतीची धारक व प्रसारक वाहिनी असते. होळी हा सण 
खास उत्तरभारतीय. म्हणून “होली हे!' असेच ओरडले जाते. संक्रातीला पतंग 
उडविणे, दुसऱ्याचा पतंग कापणे ही गुजराथची देणगी. त्यामुळे पतंग 
काटण्याचा व्रिजयानंद “काप्यो छे/ अशाच शब्दात व्यक्त करावा लागतो. याच 
नियमाने महाराष्ट्राला गणेशोत्सवाचे पेटंट’ लाभले. सर्व बिगर मराठी समाज 
आपापल्या गणपतीच्या मिरवणुकीत एक मुखाने गरजतात - 

'गणपती बाप्पा मोरया, पुढच्या वर्षी लौकर या! जणू गणपतीची 
मातृभाषा मराठी! हे सारे नकळत घडते. 
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| गजाननाच्या इतिहासात अथर्वशीर्ष 


वेदकाळाइतका प्राचीन मानला गेलेला गणेश इसवी सनाच्या चौथ्या- 
पाचव्या शतकापासून विकसत गेलेला आहे. वेदकालीन बृहस्पती किंवा 
ब्राह्मणस्पती हा गणांचा प्रमुख म्हणून गणपती होता. पण नामसादृश्यामुळे 
गणपती हाच बृहस्पती मानला गेला. अथर्ववेदाशी संबंधित असलेल्या नव्य 
उपनिषदाच्या आधारे अथर्वशीर्षात प्रकटला, अफाट लोकप्रिय झाला. 

३% भूर्भूवःस्वः।तस्सवितुर्वरेण्यं भर्गो देवस्य धीमहि धियो योन; 
प्रचोदयात्‌ हे त्यातील शांतीमंत्र ऋग्वेदातील आहेत. पण गायत्री मंत्रातील २४ 
अक्षरे २४ गायत्री देवतांची बीजाक्षरे बनली. गायंतम्‌ त्रायते इति गायत्री. 

२४ गायत्री देवता 

गणपती, नरसिंह, विष्णू, शिव, कृष्ण, राधा, लक्ष्मी, अग्नी, इंद्र, 
सरस्वती, दुर्गा, हनुमान, पृथ्वी, सूर्य, राम, सीता, चंद्र, यम, ब्रह्म, वरुण, 
नारायण, हयग्रीव, हंस, तुलसी 

अथर्व नावाच्या लोकप्रियतेचे कारण गणपती अथर्वशीर्षाची सहस्त्रावर्तने 
केल्याने अभिष्ट प्राप्त होते, अरिष्ट दूर होते, पापे धुतली जातात, पुण्य साठत 
जाते, ही श्रद्धा. भिन्न भिन्न काळातील लोकप्रिय देवतांना एका वेळी शरण 
जाता येते. विविध देवतांना (अर्थात त्यांच्या भक्तांना) एकत्र आणण्याचे हे 
उदाहरण आहे. याला ७४7८7९७ म्हणतात. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - १६३ 


प्रकरण ३४ 





जगातल्या सर्व संस्कृतींमध्ये सूर्याला देवत्व लाभले; पण भारतीय 
संस्कृतीत या तेजोनिधीच्या संकल्पनेत जी परिवर्तने होत गेली, तशी अन्यत्र 
आढळणार नाहीत. वैदिक आर्यांनी त्याची किमया काव्यबद्ध करून टाकली. 
असंख्य भावनांनी ओथंबलेल्या शब्दांत आपली कल्पनाशक्ती पणाला लावली. 
सूर्य, सवितू, पूषण, भग, भास्वर, भास्कर, मित्र, विष्णू, विवस्वान, अंश 
इत्यादी नावे त्याला बहाल केली. श्वेताश्व, संपूर्ण गुरुत्मान, अश्वरथ अशा 
रूपकांत व वर्तुळ, कालचक्र, अग्निज्वाला वगैरे प्रतिकांत त्याला पाहिले. 
सूर्याचे तेज राजाच्या ठिकाणी परावर्तित करून राजाला चक्रवर्ती बनविले. 


१६४ - अथातो धर्मजिज्ञासा तरंग २ : काही देवदेवता आणि त्यांचा इतिहास 


सूर्याला घोड्यांच्या रथात बसविले, अरुणाला सारथी केले, प्रभावळीत पत्नी, 
दासी व अन्य सौर देव कल्पून सूर्यपरिवार उभा केला; पण या कल्पनेला 
मूर्तस्वरूप देण्याची गरज त्यांना भासली नाही. सूर्य प्रथम जमिनीवर अवतरला. 
तो वर्तुळ, कालचक्र, अग्निज्वाला, स्तंभ, स्वस्तिक, रक्‍तकमळ अशा प्रतिकांत. 
इ.स.पू. दुसऱया शतकापासून (म्हणजे 
मौर्यकाळानंतर) वैदिक यज्ञ मागे पडत चालले व 
भक्तीचा उदय झाला. भक्ताला देव केवळ प्रतिकात 
नव्हे; तर मूर्तरूपात समोर दिसावा लागतो. म्हणून 
मूर्तिकला आली. सूर्याच्या सर्व जुन्या मूर्ती भाजे, 
पटना, बोधगया, वगैरे ठिकाणी आढळतात. त्यांच्यात 
एकवाक्यता नसली, तरी घोड्याच्या रथावर 
सहपरिवार आरूढ झालेला सूर्य अंधाराचा नाश 
करीत आकाशातून दौडत जातो. पण इसवी सनाच्या 
पहिल्या दोन शतकांत परिस्थिती पालटली. ग्रीक, 
पार्थियन, शक, कुशाण यांची एकामागे एक 
आक्रमणे होऊन ते येथे स्थिरावले. शक-कुशाणांनी झू 
ग्रीक-रोमन तसेच इराणी परंपरेतल्या देवदेवता । लै 
आत्मसात केल्या होत्या. त्या त्यांनी भारतात | ॥ 
आणल्या, म्हणून इराणी वेशातला सूर्यदेव भारतात [| 
अवतरला. त्याचे पहिले मंदिर बांधले गेले, ते 9 _ 
मुलतान (पश्चिम पंजाब, पाकिस्तान) येथे. दुसर्‍या & 
शतकातले हे मंदिर बाराव्या शतकापर्यंत अस्तित्वात 
होते. अंगात बंद गळ्याचा कोट, कमरेला कमरबंद, खाली तंग विजार, पायात 
उंच बूट अशा वेशातील सूर्यमूर्ती घडविल्या गेल्या. कुशाणकालीन शिल्पात 
त्याच्या भाळी तेजोबिंदू, गळ्यात मणिकंठा च कानात कुंडले असतात (सूर्यपूत्र 
कर्णाला अभय देणाऱया जन्मजात कवच-कुंडलांचे हे मूळ). मथुरेच्या 
परिसरात अशा सूर्यप्रतिमा आढळून आल्या आहेत. बाराव्या शतकाअखेरपर्यंत 
उत्तर भारतातील सूर्यमूर्ती इराणी वेशातच आढळतात. त्याला “उदीच्य” म्हणजे 
उत्तरेकडील वेश म्हणतात, या काळातील महत्त्वाची तीन मंदिरे म्हणजे मार्तंड, 
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काश्मीर (आठवे शतक), मोढेरा, गुजरात (११ वे शतक) व कोणार्क, 


ओरिसा (१३ वे शतक). 
पहिले सूर्यमंदिर मुलतान येथे उभे राहिले, याचे कारण इराणातून 


आलेल्या मूर्तिपूजक मागी जमातीची ती पहिली कर्मभूमी. ते नंतर सौराष्ट्र व | 


मथुरेच्या परिसरात पसरले. मिश्र (मित्र) या मैत्री घडवून आणणाऱ्या 
सौरदेवाचे ते उपासक. हा देव करारनाम्यांचे रक्षण करतो व त्यांचा भंग 
करणाऱ्याला शासन करतो. तो राजसत्तेच्या मागे उभा राहिल्याने रोमन 
लोकांमध्ये प्रिय झाला. रोमन साम्राज्याच्या विस्ताराबरोबर युरोपभर पसरला. 
या मागी लोकांनी राजसत्तेच्या पाठिंब्यावर युरोपात ठिकठिकाणी “मिश्र'ची 
मंदिरे उभारली. इंग्रजीतील 'मॅजिक' शब्द मागी शब्दावरून आला. मागींचे 
कर्मकांड ते मॅजिक. भारतात त्यांचा प्रवेश शक-कुशाणांच्या राजाश्रयामुळे 
झाला. या देवाची उपासना केल्यास व्याधिमुक्त होता येते, अशीही एक श्रद्धा 
होती. वेदातला सूर्यसुद्धा व्याधिहारकच होता. त्यामुळे दोहोंचा सांधा जुळून 
आला, तरी वैदिकांना हा सूर्याचा विदेशी अवतार मान्य होणे शक्य नव्हते; 
पण एखादा देव लोकप्रिय झाल्याचे सामाजिक वास्तव स्वीकारण्यातच 
शहाणपण असते. भारतीय संस्कृतीने ते नेहमी दाखविले आहे. पुराणांनी 
त्यासाठी नामी युक्त्या योजल्या. 

वासुदेव-कृष्णाचा भक्तिपंथ याच भागात उदयास आलेला होता. मथुरा 
ही कृष्णाची कर्मभूमी व कलेचे केंद्र. म्हणून श्रीकृष्णाचा पुत्र सांब याची कथा 
रचली गेली. सांबाला कुष्ठरोग झाला होता. सूर्योपासनेमुळे तो रोगमुक्त झाला. 
विश्वकर्म्याने बनविलेली सूर्यमूर्ती त्याला मित्रवनात (मुलतान येथे) सापडली; 
पण त्यावर मंदिर उभारणे फक्त मागींनाच ज्ञात होते. म्हणून पित्याची परवानगी 
घेऊन सांब शक्तद्वीपात (इराणातील सीस्तान) गेला व तिथून मागींच्या काही 
कुळांना घेऊन आला. त्यांच्याकडून मंदिर बांधून घेतले. या व अशा कथांनी 
विदेशी सूर्याला पूर्वानुलक्ष्यी प्रभावाने मान्यता दिली गेली. तरी सूर्याचे बुटवाले 
पाय खटकणारे होते. म्हणून ते अपूज्य ठरवून झाकण्याचे उपाय सुचविण्यात 
आले. मूर्तिकारांनी हे पुराणांचे नियम पाळलेले दिसून येतात. सगुण 
सूर्योपासनेचे महत्त्व वाढल्यावर शिव, विष्णू, शक्ती व गणपती यांच्या 
बरोबरीचे स्थान त्याला मिळाले व पंचायतन मंदिरे बांधली जाऊ लागली. 
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सौरांचे वेगवेगळे सहा संप्रदायही निर्माण झाले. पण कालांतराने शिवाने सूर्याचे 
तेज बळकावले. सर्व पंथांवर मात करून तो 'महादेव' बनला. सोर संप्रदाय 
विस्मरणात गेले. नवग्रह पूजेचे महत्त्व वाढल्यावर सूर्य नवग्रहांचा राजा म्हणून . 
पूजला जाऊ लागला. ताऱ्याचा ग्रह बनणे, ही पदानवती त्याच्या नशिबी 
आली. सूर्यपूजा उपेक्षित बनली. सूर्यमंदिर बांधण्यास कुणी धजेनासे झाले. 
मुंबईत १९व्या शतकाअखेर मणियार या व्यापाऱ्याने ते धाडस केले; पण 
बांधकाम सुरू होताच त्याला मृत्यू आला. तरी त्याच्या पत्नीने श्रद्धा अढळ 
ठेबून मंदिर बांधले. ते आजही उभे आहे. 

आधुनिक काळात विज्ञानाच्या प्रगतीमुळे सूर्याचे महत्त्व अधिकाधिक 
ठळक होत गेले. त्याचबरोबर वैदिक आर्यांना हे सर्व आधीपासून माहीत 
असल्याचा शोध लागला. स्थलकालनिरपेक्ष विचार करणाऱ्यांना सर्व प्रश्‍नांची 
उत्तरे भूतकाळात सापडतात. ते भूतकाळ नव्याने सजवितात. म्हणून 'गायत्री 
मंत्राला नवजीवन प्राप्त झाले. विदेशी सूर्याची गरज उरली नाही. 
गरव्यासारख्या चालीवर बसविलेला गायत्री मंत्र लाउडस्पीकरवर ऐकून आमचे 
कान पुनीत होतात. विचारांवर संस्कार मात करतो व संस्काराचा विकार बनतो. 

देशी-विदेशीचे घर्षण व संमीलन, त्यातून उद्भवलेली विसंगती, 
विसंगतीतून साधलेली सुसंगती, भूतकाळाच्या स्मरण-विस्मरणातून जपलेले 
सत्य व अर्धसत्य, स्वीकार व धिक्कार या साऱ्याची साठवण म्हणजे आमचा 


सूर्यदेव. त्याची ही कहाणी धियो यो न: ग्रचोदयात। 
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शा 


प्रकरण ३५ 


शनिदेवाचे माहात्म्य 


रवी, सोम, मंगळ, बुध, गुरू, शुक्र, शनी, राहू व केतू हे तथाकथित 
नवग्रह ज्ञात-अज्ञात सृष्टीवर तसेच व्यक्तिगत मनुष्यजीवनावर प्रभाव गाजवतात, 
अशी श्रद्धा प्राचीन काळापासून रूढ आहे. यापैकी शनी हा एकमेव ग्रह असा 
आहे की, ज्याच्याबद्दल लोकमानसात 
भयाची भावना सर्वप्रथम निर्माण 
झाली. तारक व मारक अशा दुहेरी 
ओळखीचा हा देव आहे, त्याचे 
माहात्म्य समजून घेण्यासाठी नवग्रहांना 
खगोलशास्त्रीय चौकटीत पाहणे 
आवश्यक वाटते. 

सूर्यमालिकेचा विचार करता 
सूर्य हा ग्रह म्हणून बाद होतो व त्याची 
जागा पृथ्वी घेते. ग्रह नऊच राहतात. 
त्यातल्या बुध, शुक्र, पृथ्वी व मंगळ 
यांना ॥॥॥७॥ (small) planets 
म्हणतात. तर गुरू आणि शनी हे 00/७/ (0/875) होत. युरेनस, नेपच्यून व 
प्लुटो हे फार दूरचे ग्रह दुर्बिणीने पाहावे लागतात. या सर्वांचे आकलन कसे 
होत गेले, ते खगोलशास्त्राचा इतिहास सांगतो. पण २७ नक्षत्रांचा शोध ही 
वैदिक आर्यांची खास उपलब्धी होती. नक्षत्रे म्हणजे पृथ्वीवरून दिसणारे 
तारकापुंज. त्यातील ताऱ्यांचा एकमेकांशी संबंध नाही, पण कल्पनाशक्तीच्या 
जोरावर त्यांना सामूहिक ओळख प्राप्त करून देणे, हे असामान्य प्रतिभेचे कार्य 
होते. सात ग्रह डोळ्यांना दिसणारे होते. पण राहू व केतू या अदृश्य बिंदूना 
ओळखून त्यांना नावे देणे, हीसुद्धा ००७०/९८ कामगिरी होती. चंद्राचा 
मार्ग क्रांतिवृत्ताशी म्हणजे सूर्याच्या भ्रमणमार्गाशी पाच अंशाचा व विषुववृत्ताशी 
अठरा अंशाचा कोन करतो. चंद्र फिरताना दोन वेळा सूर्याचा मार्ग पार करतो. 
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{ ज्या बिंदूपासून तो क्रांतिवृत्ताच्या वर सरकतो तो राहू (4०७०/१9 ४०५९) 


च जिथून खाली सरकतो तो केतू (/5०९१५/१ ४०५९). हे दोघे आळीपाळीने 


' सूर्य-चंद्रांना ग्रहण लावतात, याची जाण त्यात आहे. 


नकग्रहांमध्ये शनीबहदलच मानवाला भयाची भावना निर्माण होण्याचे 
कारण, त्याचे आकलन फार उशिरा झाले. तो बुचकळ्यात टाकणारा ग्रह होता. 
खगोलशासत्रज्ञांची मतीसुद्धा त्याने गुंग केली. १६१० मध्ये गॅलिलिओने हा ग्रह 
दुर्बिणीतून पाहिला. शनिचा वेगळेपणा निरखून तोही थक्क झाला. डोळ्यांना 
फिकट पिवळा दिसणाऱ्या शनिभोवती तीन बलये व दहा उपग्रह आहेत. 
म्हणजे तो सूर्याची छोटी प्रतिमाच आहे. अशा ग्रहाबद्दल असलेले, कुतूहल, 
भय, ज्ञान, अज्ञान दिव्यकथांमध्ये रेकॉर्ड झाले. तो मंदगतीने फिरणारा म्हणून 
त्याला शनैश्वर हे एक नाव मिळाले. (शनये क्रमतिस:) 

शनी ग्रह सूर्याभोवती एक प्रदक्षिणा करण्यास साधारण ३० वर्षे घेतो. 
या कालावधीत तो १२ राशीतून (700/8८ किंवा ॥/००7 5/07) पार होतो. 
म्हणजे एका राशीत साधारण अडीच वर्षे राहतो. फलज्योतिषानुसार तो तुमच्या 
आधीच्या राशीत आला को, तुमच्यावर अडीच वर्षे, मग तुमच्या राशीत 
आल्यावर आणखी अडीच वर्षे व पुढच्या राशीत गेल्यावर तिसरी अडीच वर्षे 
अशी एकून साडेसात वर्षे प्रभाव गाजवतो. हीच साडेसाती होय. ती नशिबी 
आल्यावर शनिदेव रावाचा रंक बनवू शकतो. पण तो जसा मारक आहे तसा 
तारकही आहे. सदाचारी, कर्ममार्गी माणसांचे कल्याण करतो, पण त्याला 
उपेक्षा केलेली अजिबात सहन होत नाही. टिंगलटवाळी करणारा माणूस एरवी 
कितीही थोर असला तरी हा देव त्याचे हालहाल करून सोडतो. म्हणून त्याची 
आराधना केली जाते. शनिदेवाची प्रतिमा, लीला, कौटुंबिक पार्श्वभूमी वगैरेंची 
माहिती पुराणे, फलज्योतिष व शनिमाहात्म्यासारख्या पोथ्या व श्रावणी 
शनिवारच्या कहाण्या यातून मिळते. त्यात एकवाक्यता नसते. 

शनी हा सूर्याला छायेपासून झालेला मुलगा. यम हा त्याचा धाकटा 
भाऊ. आपल्या मातेला वडिलांनी उपेक्षेने वागवले, हे सहन न झाल्यामुळे त्याने 
युद्धात सूर्याचाच पराभव केला. त्यांच्या उग्र प्रकृतीची ही ओळख. मंगळ, शनी, 
राहू, केतू हे पापग्रह आहेत. म्हणून ते नडतात. शनिदेवाची नावे अनेक आहेत. 
जसे कोणस्थ, पिंगळ, बभ्रू, कृष्ण, रौद्र, यम, सौरी, शनैश्वर आणि मंद. शनीचे 
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वाहन घोडा आहे. पण घार, कबुतर असे पक्षीसुद्धा वाहने असल्याचे सांगतात. 
त्याचा जन्म सोराष्ट्रात झाला. तो चतुर्भुज असून, धनुष्यबाणांनी सिद्ध असतो. 
त्याला तेलाचा अभिषेक लागतो. लोखंड, काळे उडीद, म्हैस, काळे वस्त्र या | 
गोष्टी त्याला. प्रिय असतात. भाविकांमार्फत त्या पोहोचवल्या जातात. गेल्या _ 
शतकात या देवाची देवळे फारशी नव्हती. एकविसाव्या शतकात ती सपाटून 
वाढलेली दिसतात. असे असून हा देव प्राचीन नाही. त्याचा पहिला उल्लेख | 
मार्कंडेय पुराणात येतो. हे पुराण उत्तरकालीन असून तिसरे ते पाचवे शतक 
यात सिद्ध झाले. नवग्रह पूजासुद्धा उत्तरकालीन अग्निपुराणात येते. वैदिक 
संहितांत सोडा, पण रामायण-महाभारतातही शनीचा उल्लेख नाही. शनीने 
रावणाचे राज्य घालवले, दशरथाला अभय दिले वगैरे आख्यायिका यानंतर 
सोयीस्करपणे पसरवलेल्या होत्या. 

ग्रहांना मानवदेहधारी बनवल्यानंतर त्यांना चातुर्वर्ण्याच्या या प्रस्थापित 
व्यवस्थेत बसवणे क्रमप्राप्त होते. म्हणून सूर्य हा ब्राह्मण किंवा क्षत्रिय ठरवला 
होता. सोम वैश्य, मंगळ क्षत्रिय, बुध वैश्य, गुरू व शुक्र ब्राह्मण तर शनी- 
राहू-केतू हे शुद्र झाले. त्यातला शनी तेली व राहू-केतू मातंग. म्हणजे पापग्रह . 
शुद्र वर्णाचे आहेत. शिवाय भक्ताची परीक्षा पाहण्यास येणारा कोणताही देव 
ब्राह्मणाच्या रूपाने येतो. हा सर्व ब्राह्मणी कावा होय, असा आरोप सहज करता 
येईल. पण प्रत्यक्षात येथे राजसत्ता व धर्मसत्ता यांची युती बहुजन समाजाला 
भयाच्या भावनेखाली ठेवून त्यांच्यावर सत्ता गाजवत असते. ब्राह्मण-क्षत्रिय 
युती ही त्याची भारतीय आवृत्ती होय. 

शनिदेवाला संतुष्ट करण्याचे अनेक मार्ग धार्मिक ग्रंथांनी सांगितले 
आहेत. शनिमाहात्म्य पोथीत, नतमस्तक झालेल्या राजा विक्रमादित्याला शनी 
बजावतो, “जो कुणी माझी ही कथा पठण करील, श्रवण करील त्याला मी 
नाडणार नाही. पण जे या कथेचा अपमान करतील त्यांना छव्ठल्याशिवाय 
राहणार नाही.” अन्य सोपे उपायही उपलब्ध करून दिलेले आहेत. 
उदाहरणार्थ, 

सूर्य पुत्रो दीर्घ देहो विशालाक्षः शिवप्रियः। 

मन्दचार; प्रसत्रात्मा पीडां हरतु मे शनिः ॥ 

या मंत्राचे पठण करावे. 
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'ओम शं शनेश्वर्यये नमः असे रोज १०८ वेळा म्हणावे. 'ओम ग्राम्‌ 
प्रीम प्रुम सः शनेश्वराय नमः।” हा तांत्रिक मंत्र जपावा. . 

हनुमान शनीचा उपकारकर्ता आहे. म्हणून हनुमान चालिसा” वाचल्याने - 
व पंचमुखी हनुमानाची आराधना केल्याने शनीला प्रसन्न करता येते. 

कालिमाता, विष्णू-कृष्ण यांची पूजासुद्धा शनीला प्रिय आहे. म्हणून 
“ओम नमो नरनारायणाय्‌।' व हरे कृष्ण, हरे कृष्ण, कृष्ण कृष्ण हरे हरे हे 
मंत्र जपले जातात. शिवाय उपासतापास, दानधर्म आहेतच. त्यात शिवाला स्थान 
' नाही, हे लक्षात येते. प्रभाव शाक्त-वैष्णवांचा आहे. 

विजय तापस यांनी शनिमाहात्म्याचा चिकित्सक विचार केला आहे. 
(आजचा चार्वाक, दिवाळी अंक १९९२). पोथीचा लेखक तात्याजी महिपती 
याचा काळ ज्ञात नाही. अंतर्गत पुराव्यावरून पोथी तेरा ते सोळा या शतकांच्या 
दरम्यान सिद्ध झाली असावी, असे मत व्यक्त केले. कोणताही धर्मग्रंथ एका 
व्यक्तीने एका काळात लिहिलेला नसतो. त्यात भर पडत गेलेली असते. पण 
तापस यांच्यापुढे काळाचा मुद्दा दुय्यम होता. कथेला थेट भिडून तिच्या प्रचंड 
यशाचे रहस्य त्यांनी उलगडले. शनिमाहात्म्य हे मराठी भाषेतील पहिले 
पोथीनास्य होय, असा मौलिक विचार मांडला. शनी हा नायक, पण 
लोकमानसात 'लिजंडरी हीरो' झालेल्या राजा विक्रमादित्याची उपनायकपदी 
निवड करणे, हे मोठ्या कल्पकतेचे काम होते. पोथीची कथा येथे प्रस्तुत नाही. 
पण तिच्यात एकामागे एक धक्कादायक प्रसंग नवनवी पात्रे घेऊन 
अकल्पितपणे उभे राहतात. वाचकांच्या डोळ्यांसमोर साकारतात व अपेक्षित 
संदेश गळी उतरवून जातात, हे महत्त्वाचे. वेगळ्या शब्दांत, त्यांना 
सिनेमॅटोग्रॉफिक व्हॅल्यू आहे. छोट्या पडद्यावर सजीव झालेली शनिमाहात्म्याची 
कथा याची साक्ष देऊन गेली. फलज्योतिष संस्कृतीचा तो विजय होता. 
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प्रकरण ३६ 


पंचमुखी हनुमान 





पंचमुखी हनुमान हे एक बुचकळ्यात टाकणारे दैवत आहे. मूर्तिकलेत 
(con०9raए॥ मध्ये) त्याला स्थान नाही. कारण एक तर हे दैवत प्राचीन 
नाही, शिवाय अशी मूर्ती घडवायची तर तिच्यात कलेची तरलता, नाजूकपणा, 
सौंदर्य, कॉम्पोझिशन वगैरे गुण आणणं कठीण आहे. घारापुरीचा पंचमुखी शिव 
त्रिमूर्ती रूपात आकारावा लागला. कान्हेरीचा अकरामुखी अवलोकितेश्वर 
एकावर एक मुंडकी रचून दाखवावा लागला. त्यात कलात्मकता संपली. 
रावणाची दहा तोंडं शिल्पात सोडा, पण चित्रातही नीट बसत नाहीत, पण 
भक्तांना त्यांचं दैवत मूर्त स्वरूपातच दिसावं लागतं. कलेशी त्यांचं देणं-घेणं 
नसतं. म्हणून निरनिराळ्या पुराणांतून आढळणाऱ्या उल्लेखांचा मेळ आणि 
घोळ घालून पंचमुखी हनुमान चितारला गेला. 

शनिदेवाच्या वाढत्या लोकप्रियतेबरोबर पंचमुखी हनुमानाचं महत्त्व 
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वाढलं. हनुमान हा शनीचा उपकारकर्ता मानला जातो. म्हणून हनुमान चालिसा 
वाचल्याने व पंचमुखी हनुमानाची आराधना केल्याने शनिदेव प्रसन्न होतो, अशी 
श्रद्धा आहे. मारुती व शनी यांचं परस्परपूरकत्व हे एक कोडं आहे. त्यावर : 
संशोधन झालं पाहिजे, असं दुर्गाबाई भागवत म्हणत. पण येथे प्रश्‍न पंचमुखी 
हनुमानाचा आहे. शनीला पूजणाऱया घरांतून तसंच पानपट्टीच्या दुकानातूनसुद्धा 
पंचमुखी हनुमानाचं भडक रंगातलं चित्र आढळतं. त्याचं प्रतीकशास्त्र काय, हे 
भक्तांना माहीत नसतं. १. हनुमान, २. नरसिंह, ३. गरुड, ४. वराह 
५. हयग्रीव अशी पाच मुखं एकत्र का आणली, हे सांगणारे आढळत नाहीत. 

पुराणांतील माहितीनुसार नरसिंह हा विष्णूच्या १० अवतारांमधील 
चौथा अवतार. हिरण्यकश्यपूचा वध करण्यासाठी तो घ्यावा लागला होता. 
भागवत पुराणाने (ज्याला हरिवंश पुराण असंही म्हणतात) विष्णूचे अवतार 
१० वरून २४ वर नेले. त्यात हयग्रीव तेविसावा व हंस चोविसावा असल्याचं 
सांगितलं. पण मत्स्यपुराण वेगळी माहिती सांगतं. अवतार १० वरून २४ वर 
गेल्यामुळे नव्या अवतारांना त्याच मालिकेत बसवणे भाग होते. म्हणून 
मत्स्यपुराणाने पहिल्या मत्स्यावतारापूर्वी हयग्रीव अवतार टाकला. त्याचा 
खुलासा केला. तो असा : फार पूर्वी सृष्टी जळून नष्ट झाली होती. तेव्हा विष्णूने 
अश्वाचं रूप धारण करून वेद-वेदांगाची पुनर्स्थापना केली. घनदाट जंगलात 
लागणाऱ्या वणव्याची त्यात पुसट जाण दिसते. पुढे आगीतून वाचवलेले वेद 
चोरून शंकासुराने समुद्रात बुडी मारली. म्हणून मत्स्याचं रूप धारण करून 
विष्णूने शंकासुराचा वध केला व वेद वाचवले. हयग्रीव अवताराची कथा 
महाभारताच्या शांतिपर्वात असून स्कंदपुराणातही आढळते. 

मिथकांच्या भाषेत बोलणाऱया मानवी मनोव्यापारांचा हा अभ्यास आहे. 
त्यामुळे वेदांचा काळ कोणता, देव फायरप्रूफ व वॉटरप्रूफ होते काय, असे 
प्रश्‍न उभे करायचे नसतात. धार्मिक पंथांमधील संघर्ष व समन्वय त्यातून व्यक्त 
होतात, ते लक्षात घेण्यासारखे होत. विष्णूचे अवतार १० वरून २४ वर का 
नेले? कारण २४ हा आकडा जैनांनी पवित्र व लोकप्रिय बनवला होता. त्याचं 
अनुकरण अनेकांनी केलं. जैनांचे तीर्थकर २४, बुद्धसुद्धा २४, तर विष्णूचे 
अवतार त्याहून कमी कसे असणार? लिंगपुराणात शिवाचे अवतार २८ सांगून 
शैवांनी वैष्णवांवर कुरघोडी केलेली आहे. अशा माहितीत एकवाक्यता कधीच 
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नसते. 
पण आपला प्रस्तुत प्रश्‍न आहे, पंचमुखी हनुमानाच्या अर्थाचा व 


आधुनिक काळात त्याला लाभलेल्या लोकप्रियतेचा. शनिपूजेच्या प्रसाराशी तो 
निगडित आहेच, पण त्याचबरोबर “वास्तुशास्त्राचा एक विषय बनला आहे. 
घरबांधणीसाठी जमीन विकत घेणं म्हणजे तिचा आकार, सर्व बाजूंच्या दिशा, 
त्यातून उदभवणारी संभाव्य संकटं व त्यापासून वाचवणारे दैवी उपाय यांचा 
विचार करावा लागतो. जमिनीत पैसा घालणं, तिचे प्लॉट पाडून इमारत 
उभारणं, त्यासाठी कर्ज काढणं, सोनं-नाणं गहाण ठेवणं हा एक जुगार असतो. 
तो खेळणारा कुणी करोडपती-अब्जाधीश होतो, तर कुणी मार खाऊन फरार 
होतो. या धंद्यात इस्टेट एजंट, आर्किटेक्ट, इंजिनीयर, इंटिरियर डेकोरेटर यांना 
आपल्या ग्राहकांची मनं जिंकण्यासाठी वास्तुशास्त्र व त्याचं चिनी भावंड 
फेंगशुई यांचा आश्रय घ्यावा लागतो. पंचमुखी हनुमानाची आराधना त्यात 
बसते. 

एका वास्तुशास्त्रावरील पुस्तकात पंचमुखी हनुमानाची माहिती मिळाली 
ती अशी : महिरावणाचा वध करायला हनुमान पाताळ लोकांत गेल्यावर 
तिथल्या पाच दिव्यांचा एकाच वेळी विनाश करून ते विझल्याशिवाय 
महिरावण मरणार नाही, हे हनुमानाला माहीत होतं. त्यामुळे त्यांनी पंचमुखी 
रूप धारण करून तिथल्या पाच दिव्यांचा एकाच वेळी विनाश केला. पाच 
वेगवेगळ्या शक्‍ती एकत्र करून एकच रूप धारण केलेल्या हनुमानाने 
दक्षिणेच्या महिरावणाचा विनाश केला म्हणून दक्षिणेकडे तोंड करून पंचमुखी 
हनुमानाचा फोटो लावण्याची प्रथा प्रचलित आहे. पूजाघरात पंचमुखी हनुमान 
असला तरी घराच्या दक्षिणेस एक अँडिशनल एकमुखी हनुमान लावतात तो 
त्यामुळेच. दक्षिण ही यमाची दिशा, शिवाय दक्षिण म्हणजे पाताळ म्हणून ही 
खास खबरदारी. 
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प्रकरण ३७ 
दत्तात्रेयाचा ऐतिहासिक शोध 
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दत्तात्रेयाची मूर्ती रहस्यमय आहे. अभ्यासकाला ती बुचकळ्यात टाकते. 
हिंदू मूर्तिशास्त्रात (आयकॉनोग्राफीमध्ये) दत्त आढळणार नाही. कारण हे दैवत 
नवीन आहे. दत्ताचे भक्त त्याला आदितत्त्व मानतात. त्याला कारणे आहेत; 
पण ती देवशास्त्र (थिआँलॉजी) आणि अध्यात्मशास्त्र (मेटाफिजिक्स) 
क्षेत्रातील होत, ऐतिहासिक नव्हेत. गणपतीने मूर्तिकार, चित्रकार यांना 
नवनिर्मितीची उदंड प्रेरणा दिली, तसे दत्ताच्या बाबतीत झाले नाही. राजा 
रविवर्मा यांनीही हा विषय हाताळलेला दिसत नाही. तीन तोंडे, सहा हातांची 
निसर्गरम्य परिसरात सहजस्थितीत (रिलॅक्स) उभी असलेली प्रसन्न, सुंदर व 
सडपातळ मूर्ती वास्तववादी शैलीत साकारणे मुळातच कठीण होते. दत्ताचे 
सर्वात जुने चित्र १०० वर्षापूर्वीचे असावे. ते सर्वोत्तम असून गुरुचरित्रावर 


ह: 
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आधारलेले दिसते. ते आता दुर्मीळ आहे. उपलब्ध चित्रे कलेच्या दृष्टीने निकृष्ट 
दर्जाची ठरतात. दत्ताची मूर्ती मिथकाच्या भाषेत बोलते. बाराव्या शतकापासूनची 
इस्लामी आक्रमणे व सूफी संतांचे कुटिल उद्योग या पार्श्वभूमीवर दत्ताचे 
प्रतीकशास्त्र (सिम्बॉलिझम) विकसत गेले. 

पहिले दत्तोपासक चांगदेव राऊळ (११५०-१२२०) यांनी संपूर्ण उत्तर 
हिंदुस्थान आक्रमकांच्या घशात गेलेला पाहिला. दक्षिण आता फार काळ 
सुरक्षित राहणार नाही हे ओळखले. लोक सुफींच्या तावडीत सापडू नयेत, 
स्वधर्म टिकवण्यासाठी त्यांना आंतरिक ताकद मिळावी म्हणून त्यांनी 
दत्तोपासना सुरू केलेली दिसते. नंतर दत्ताचे पहिले अवतार “श्रीपाद वल्लभ 
यांनी दक्षिणेतील सर्व हिंदू राज्ये नष्ट झालेली पाहिली. चौदाव्या शतकाने 
गाठलेला मूर्तिपूजकांच्या कत्तलींचा उच्चांक अनुभवला. त्यातच उत्तर 
हिंदुस्थानी यात्रा केल्या व स्वधर्मरक्षण साधले. तिसरे सत्पुरुष “नरसिंह 
सरस्वती' दत्त संप्रदायाचे संस्थापक व दत्तात्रेयाचा दुसरा अवतार. त्यांनीही 
चौदाव्या शतकाअखेरीस उत्तरेची यात्रा करून नंतर चोवीस वर्षे मराठी 
समाजाच्या हिताचे कार्य केले. धर्मप्रसाराच्या बाबतीत सुलतान, उलेमा व सूफी 
संत एकाच माळेचे मणी होते हे ओळखले. चौथे महात्मा गंगाधर सरस्वती 
(सोळावे शतक) गुरुचरित्राचे कर्ते. त्यांनी वेदांत, क्रियाशून्य भक्ती, संसार 
तुच्छ लेखून मोक्षाच्या मागे लागणे योग्य नाही हे शिकवले. सत्वशील वर्तनावर 
भर दिला. 

पुढे १८५७ च्या बंडानंतर नेटिवांच्या धार्मिक भावना न दुखवण्याचे 
धोरण इंग्रजांनी अवलंबिले. त्याचा लाभ मुसलमानांनी आक्रमक होण्यात 
उठवला. मुसलमानांच्या भावना ही देशाची संवेदनशील बाब होऊन बसली. 
या प्रतिकूल काळात दत्ताचे अवतार मानल्या गेलेल्या तीन सत्पुरुषांनी स्वधर्म 
रक्षणासाठी दत्तसंप्रदायाची आघाडी नव्याने सांभाळली. ते म्हणजे माणिक प्रभू, 
अक्कलकोटचे स्वामी व वासुदेवानंद सरस्वती होत. त्यांची परंपरा अजून 
टिकून आहे. मंदिरे पाडून त्यावर मशिदी उभारणे या पवित्र धर्मकार्यात झालेले 
अत्याचार क्षम्य होत, अशी शिकवण देणाऱ्या सूफी संतांच्या पार्श्वभूमीवर 
पाहिल्याखेरीज दत्तात्रेयाला ओळखणे शक्य नाही, असे कळून चुकल्यामुळे 
वेगळ्या पद्धतीने दत्तात्रेयाचा शोध घेतला. 
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दत्ताचे प्रतीकशास्त्र बरेच काही सांगते, पण ते मिथकाच्या भाषेत 
| बोलते. ९०० वर्षाच्या खाणाखुणा जपते. इसवी सनाच्या सुरुवातीला शाक्त 
उपासनेतून दत्तात्रेयाची निर्मिती झाली असावी असे संशोधक मानतात. . 
आदिमानवाला विश्वतत्त्व प्रतीत झाले ते योनीच्या रूपात. तिची ओबडधोबड 
नग्नमूर्ती हे विश्वाचे गर्भगृह, सर्जकतेचे प्रतीक. पुरुषतत्त्व म्हणून लिंगपूजा 
आली. लिंग हे शिवलिंग व योनी ही आदिशक्ती. अलौकिक शक्तींवर ताबा 
मिळवून देणारी यातुविद्या प्राप्त करता येते, ही श्रद्धा त्यामागे आहे. दत्तात्रेयाचा 
संबंध मंत्र-तंत्राशी होता. मद्य-मदिराक्षीत रमलेला दत्त त्रिपुरारहस्यात येतो. 
मार्कंडेय पुराणातही तांत्रिक शाक्त दत्त आढळतो. वामाचारांचा प्रभाव सर्वच 
पंथांवर पडला होता. बौद्धांचे महाचंडरोषण तंत्र हे एक उदाहरण. ते प्रसिद्ध 
झालेले उपलब्ध आहे. महाचंडरोषणाची तेराव्या शतकातील मूर्ती पन्हाळेकाजी 
येथे आढळते. मुळात दत्त मारक होता, त्याला तारक बनवण्यात आले. 
गोरखनाथांनी अकराव्या-बाराव्या शतकात धर्माचे शुद्धीकरण करण्याची मोहीम 
उघडली. अवधूत या वर्णाश्रमांची बंधने झुगारणाऱ्या बैराग्याला दत्तात्रेय 
बनवले. म्हणून अवधूत हे दत्ताचे पर्यायी नाव झाले. 

दत्तोपासकांना दत्त हे सर्वात प्राचीन दैवत वाटते. कारण दत्त त्रिपुरा 
देवीचा उपासक मानला गेला. त्रि+पुरा म्हणजे ब्रह्मा, विष्णू, महेश या तिघांच्या 
आधीची शक्ती. तिचे रहस्य जाणणारा तो अत्री (अ+त्री), आत्रीचा पुत्र दत्त. 
दत्त+अत्रेय म्हणून दत्ताचा दत्तात्रेय झाला. दत्त प्राचीनतम असे मानल्यानंतर 
अत्रीविषयक उल्लेख दत्तचरित्रात येऊ लागले. कोणत्याही पुराणात दत्ताचे 
सुसंगत साद्यंत चरित्र नाही. दत्ताने शंकरापासून ब्रह्मज्ञान प्राप्त करून 
घेतल्यामुळे (ब्रह्मपुराण) नाथसंप्रदायात दत्त आदिसिद्ध झाला. उत्तरकालीन 
उपनिषदात दत्त सन १००० नंतर येतो. आधीचा दत्त एकमुखी आहे. पुराणांच्या 
अंतिम संस्कारांच्या वेळीसुद्धा दत्त त्रिमुखी नाही. मराठी मनात त्रिमुखी दत्त 
वास करू लागला तो तेराव्या शतकापासून. 

दत्त संप्रदायाने काळाची गरज ओळखून त्रिमुखी दत्त ही नवी संकल्पना 
मोठ्या अक्कलहुशारीने परंपरेत बसविली. दत्ताचे प्रतीकशास्त्र पाहा. तीन मुखे 
ही ब्रह्मा, विष्णू, महेश यांचे एकत्रीकरण. विष्णूप्रमाणे चार हातात शंख, चक्र, 
गदा, पद्म. पाचव्या हातात वैराग्याचे कमंडलु. सहाव्या हातात शंकराच्या 
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कणखर वृत्तीचे त्रिशूल. गाय म्हणजे पृथ्वी किंवा गायत्रीमाता. परंपरेला पूज्य. 
जटेतला शिवाचा चंद्र हा साधुत्वाचा उच्चांक. निसर्गरम्य परिसर हे शुद्ध] 
आध्यात्मिक वातावरण भूगोल व पर्यावरण यांच्या प्रेमाचे द्योतक. शेवटी 
महत्त्वाची भर म्हणजे चार कुत्रे, चार वेदांचे प्रतीक ठरविण्याचे धाडस. मुळात 
अवधूतांचे कुत्रे शिकार व गोरक्षण यासाठी होते. ज्या घरात कुत्रा आहे तेथे 
देवदूत प्रवेश करीत नाही, असे शेख बुऱ्हाणोद्दीन गरीब हा सूफी सांगत असे. 
त्याला हा शह. 

गुरुकृपा, सिद्धी, चमत्कार उपलब्ध करून देऊन दत्त संप्रदायाने 
सुफींच्या शिडातली हवा काढून घेतली. सत्ता व संपत्ती यांची साथ नसताना 
श्रद्धेला प्रतिश्रद्धेने, दुराचाराला सदाचाराने, हिंसेला अहिंसेने दिलेल्या या 
धार्मिक लढ्यास तोड नाही. वरील ऐतिहासिक अभ्यासातून दत्तात्रेयाचे आगळे 
दर्शन झाले ते असे - 

सुलतान, सुफी आणि उलेमा 

सामोरी शमले. 

मला ते दत्तगुरू दिसले. 
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प्रकरण ३८ 


हरिश्चंद्राची कथा आणि वेसंतर जातक 


. 4: 








हरिश्चंद्राची कथा व वेसंतर जातक यात कमालीचे साम्य आढळते. ते 
का, दोन्ही कथांच्या अफाट लोकप्रियतेचे कारण काय, दोहोंचे नायक 
ऐतिहासिक पुरुष नाहीत, याचे भान ठेवून या प्रश्‍नांचा विचार करावा लागतो. 

सूर्यवंशातील इक्ष्वाकू राजाचा एक पुत्र ककुत्स अयोध्येत स्थायिक 
झाला. त्याच्यापासून नवव्या पिढीतला राजा हरिश्चंद्र, त्रिशंकूचा मुलगा. राम हा 
ककुत्सचा ६३ वा वंशज. गोतम बुद्धसुद्धा स्वतःला ईक्ष्वाकू वंशातला मानत 
असे. मात्र ही वंशावळ मिळते ती मत्स्यपुराणात. एकूण सात पुराणांतून 
राजांच्या वंशावळी आढळतात. हरि श्रंद्राचा उल्लेख बऱ्याच ग्रंथांतून येत असला 
तरी आपल्याला प्रस्तुत असलेली हरिश्चंद्राची कथा उपलब्ध होते, ती मार्कंडेय 
पुराणात. दातृत्व, सत्यनिष्ठ, वचनबद्धता, धैर्य, प्रजाहितदक्षता वगैरे गुणांच्या 
पराकोटीचे तो प्रतीक. वनवास भोगत असलेल्या युधिष्टिराला ही कथा ऐकून 
मोठा दिलासा मिळाला होता. कथा थोडक्यात अशी- 
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वसिष्ठ हरिश्चंद्राची प्रशंसा करतो. म्हणून विश्वामित्र त्याची कठोर 
सत्त्वपरीक्षा घेतो. एकावर एक मागण्या करतो राजा त्याची पूर्तता करतो. 
राणी तारामतीसुद्धा दरवेळी नवऱ्याला खुशीने साथ देते. संपूर्ण राज्य दान 
करून तो बायको-मुलासह घराबाहेर पडतो. पण राहिलेल्या मागण्या पूर्ण 
करण्यासाठी त्याला पुत्र रोहित, तारामती यांची विक्री करावी लागते. एवढेच 
नव्हे तर स्वत:लाही विकावे लागते. सर्व गुलाम बनतात, मग हरिश्चंद्र स्मशानात 
आपल्या मालकाचे काम करतो. साप चावून रोहित मेल्यामुळे त्याचे प्रेत घेऊन | 
तारामती त्याच स्मशानात पोहोचते. तेथे विधिवत दहन करण्यासाठी कर द्यावा 
लागतो. म्हणून हरिश्चंद्राच्या सांगण्यानुसार ती मंगळसूत्र विकते. ती रक्कमही 
अपुरी पडते म्हणून ती अंगावरची साडी द्यायला तयार होते. याक्षणी चमत्कार 
होतो. हरिश्चंद्राचा स्मशानातील मालक खुद्द यमच असतो. 

येथे शनिमाहात्म्याची आठवण येते. यम शनीचा धाकटा भाऊ आहे. 
एखाद्या सत्यवचनी सत्ताधीशाची कठोर सत्त्वपरीक्षा पाहणे व तो कसोटीला 
उतरताच त्याला भरपूर भरपाई देऊन मालामाल बनवणे, या मध्यवर्ती 
कल्पनेभोवती दोन्ही कथा गुंफलेल्या आहेत. हरिश्चंद्रावर देव प्रसन्न होतात. 
रोहित जिवंत होतो. हरिश्चंद्र व तारामतीला स्वर्गात ऑडमिशन मिळते. पण 
प्रजेला सोडून राजा तेथे जायला तयार नसतो. आपली सर्व पुण्याई प्रजेच्या 
नावे केल्यावर स्पेशल केस म्हणून सर्वांना स्वर्गात प्रवेश मिळतो. मागे उरतो 
तो रोहित. त्याच्यासाठी विश्वामित्र नवी प्रजा निर्माण करतो. रोहित 
हरयाणामधील रोहतक येथे नवी राजधानी वसवतो. आजचे रस्तोगी हरिश्रंद्राचे 
वंशज मानले जातात. कथेतील वसिष्ठ व विश्वामित्र ऋग्वेदातले मंत्रकर्ते ऋषी 
आहेत, पण कथेचा मुख्य आधार मार्कंडेय पुराण असून, ते तिसर्‍या ते दहाव्या 
शतकात रचले गेले. यावरून कथेचा काळ ठरवता येत नाही, म्हणून 
तुलनात्मक पद्धतीचा आधार घेण्यासाठी वेसंतर जातकाची कथा पाहू. 

वेसंतर जातक बुद्धांच्या अत्यंत लोकप्रिय जातकांपैकी एक. गौतम 
बुद्धांच्या एका पूर्वजन्माची कथा. बुद्धत्व प्राप्त करून घेण्यासाठी दहा 
गुणांमध्ये पारंगतता प्राप्त करून घ्यावी लागते. त्यासाठी अनेक जन्म घ्यावे 
लागतात. दान हा त्यातील पहिला गुण, मग शील, सत्य वगैरे येतात. 
दानपारमितेचे प्रतीक असलेला वेसंतर सिवी राज्याच्या संजय नामक राजाचा 
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पुत्र. जन्मत:च तो बोलू लागला. विवाह झाल्यावर त्याला दोन पुत्र झाले. आता 
सक्‍क (शक्त) म्हणजे इंद्र त्याची सत्त्वपरीक्षा पाहणे सुरू करतो. 
बेसंतराजवव्ठ एक पाऊस पाडू शकणारा सफेद हत्ती असतो. कलिंग देशात 
अवर्षण पडल्यामुळे तेथील काही ब्राह्मण हा हत्ती मागण्यासाठी वेसंतराकडे 
येतात. तो त्यांना हत्तीचे दान करून टाकतो. त्यामुळे प्रजा चिडते. तिच्या 
आग्रहामुळे राजा त्याला हद्दपारीची शिक्षा सुनावतो. एक मोठे दानसत्र पार 
पाडून पत्नी व दोन मुलांसह रथात बसून तो बाहेर पडतो. वाटेत काही 
ब्राह्मणांनी घोडे ब रथही मागून घेतल्यामुळे पदयात्रा सुरू होते. ते वनात 
राहतात. फळे, कंदमुळे गोळा करणे, पाणी भरणे वगैरे कामे पत्नीच करते. 
मग एक म्हातारा ब्राह्मण आपल्या तरुण पत्नीच्या सेवेसाठी दोन्ही मुलांना 
मागून घेतो. वेसंतर त्यांचेही दान करतो. पत्नीला याचे दुःख झाले तरी ती 
नवऱ्याच्या दातृत्वाचे समर्थन करते. अखेर इंद्र स्वत: ब्राह्मणाच्या रूपात येऊन 
पत्नीचे दान मागतो. पत्नीच्या संमतीने वेसंतर त्यालाही तयार होतो. येथे 
दानपारमितेची सत्त्वपरीक्षा पूर्ण होते. इंद्र प्रकट होतो. वेसंतराला वर देतो. मग 
सर्व प्रश्‍न सुटतात. शेवट व्हायचा तेवढा गोड़ होतो. सिची राज्यात सर्व एकत्र 
जमतात. वेसंतराचा राज्याभिषेक होतो. नंतर तो दानच करत राहतो व अखेर 
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राजा रविवर्मा यांची चित्रसृष्टी 

राजा रविवर्मा (१८४८-१९०६) यांच्या अप्रतिम चित्रांनी पौराणिक 
विषयांची एक नवी प्रतिमासृष्टीच उभी केली. रंगभूमीला ती वरदान ठरली. 
पारंपरिक विषय व नवी वास्तववादी चित्रशैली यांचा त्यांनी मेळ घालून 
दाखवला. कमळातली उभी लक्ष्मी व वीणावरदण्डमंडित करा सरस्वती या 
दोघींना नऊवारी लुगड्यात त्यांनी प्रथमच सादर केले. पारशी गृहस्थाशी लग्न 
केलेली एक लांवण्यबती या कलाकाराच्या मनात भरली. बरीच मिनतवारी 
करून त्यांनी तिला या दोन अजरामर कलाकृतींचे व अन्य चित्रांचे मॉडेल 
बनवले. स्त्रीचा संपूर्ण देह झाकूनसुद्धा तिचा बांधा खुलवून दाखवणाऱ्या 
नऊवारी मराठी लुगड्याचे रहस्य या केरळीय प्रतिभावंताने अचूक हेरले व 
आपल्या कुंचल्याने साकारले. रविवर्मा यांची कला खरे तर राजेरजवाडे 
वगैरेंसाठी होती, पण त्यांनी तिला शिळा प्रेसवर प्रचंड प्रमाणात छापलेल्या 
उत्पादनाची जोड मिळवून दिली. त्यामुळे लक्ष्मी-सरस्वती घरोघरच नव्हे तर 
पानपट्टीच्या दुकानांपर्यंत जाऊन पोहोचल्या. प्राचीन मूर्तिशास्त्र विस्मृतीत 
जाऊन एक नवी 'कॅलेंडर आयकोनोग्राफी' निर्माण झाली. शिवाय एक नवीन 
मिथक जन्माला आले. हिंदू स्त्रीदेवता नऊवारी लुगड्यावरच वावरतात, अशी 
समजूत सर्वत्र रुजली. त्याचबराबर पुरुषदेवतांना कमरेवर नेहमी उघडे 
पाहण्याची लोकांना सवय जडली. रविवर्मा यांची कला सांस्कृतिक 
एतद्देशीयतावाद जोपासणारी होती. तिच्यात आधुनिक विश्लेषक दृष्टीचा 
अभाव होता. तरी त्यांच्याकडून एक सार्वकालिक धड़ा दादासाहेब फाळके 
यांनी घेतला. लोकांना काही नवीन द्यायचे असेल तर ते त्यांच्या परंपरेशी 
सांधा जोडून दिल्याखेरीज त्यांच्यापर्यंत पोहोचत नाही. प्राचीन काळापासून 
सर्व धर्मांनी हे सूत्र पाळले आहे. फाळके यांनी रविवार्मांबरोबर काही काळ 
काम केले होते. 





तुशित नामक स्वर्गात जातो. त्याच्याकडे दान मागायला येणारे सर्व ब्राह्मणच 
असतात. अलौकिक दातृत्व दाखवल्यावर धरणीकंप होतो. या कथेत एकूण 
सात वेळा भूकंप होतो. 
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ल का साका 


हरिश्चंद्र व वेसंतर जवळजवळ सारख्याच कथा आहेत. 
त्यांची समाजव्यवस्था एकच आहे. त्यात पत्नी व मुले 
पुरुषाच्या मालकीच्या वस्तू आहेत. गुलामगिरी शिष्टसंमत आहे. पत्नी पतीच्या 
कोणत्याही कृतीला खुशीने संमती देते. सात्त्विक व निःस्वार्थी माणसाच्या हातून 
चूक घडत नाही, असे गृहीत धरले आहे. हरिश्चंद्र आपले सर्व पुण्य प्रजेला 
देऊन तिला स्वर्गात प्रवेश मिळवून देतो. कर्मसिद्धांतात हे बसत नाही. पुण्य 
हस्तांतरित करण्याची ही संकल्पना (7785/९7 ०77767) बौद्धांकडून घेतलेली 
आहे. दोन्ही कथा मुळात स्वतंत्र आहेत. पण 'आमचा देव “तुमच्या देवापेक्षा 
्रष्ठ' दाखवण्यासाठी त्या सोयीस्करपणे वाकवत नेल्या आहेत. दानाचा 
अतिरेक दाखवण्याची चढाओढ लागलेली दिसून येते. सम्राट अशोकाने 
दानधर्मापायी सर्व खजिना रिकामा केला, असे पाली वाङ्मयात म्हटले आहे. 
पण ते कपोलकल्पित असल्याचे रोमिला थापर यांनी सप्रमाण सिद्ध करून 
दाखवले आहे. वेसंतराची पत्नी एवढा त्याग करून, कष्ट उपसूनही स्वर्गात 
जात नाही. कारण स्त्रियांना बुद्धत्व प्राप्त होऊ शकत नाही. हिंदूंनी स्त्रियांना 
एक दिलासा दिलेला आहे. पती कसाही असो, त्यांनी पतिसेवा हे ब्रीद 
आपले' म्हणून वागावे. कारण सर्वशक्तिमान देव पतित्रतेच्या तेजापुढे निष्प्रभ 
होतात, त्यांच्या आज्ञेत राहतात. या संबंधीच्या कथा मार्कडेय पुराणातच आहेत. 
पतिव्रतांना त्यांच्या पुण्याईचे फळ इहलोकात किंवा परलोक नाहीतर पुढच्या 
जन्मी अवश्य मिळते. लोकांना पापाच्या भयाखाली ठेवून दान-दक्षिणा देणे, 
असा त्यातून मुक्त होण्याचा मार्ग दाखवला जातो. त्रत-वैकल्ये, पूजापाठ, 
अतिथी सत्कार, विभूतीपूजा, सेवाधर्म यामुळे अनेकांचे हितसंबंध जपणारी एक 
स्वयंचलित अर्थव्यवस्था उभी राहिली. 

वेसंतर जातकाने कलाकारांना स्फूर्ती दिली. शिल्प व चित्रकलेत त्याचे 
आविष्कार उमटले. उदाहरणार्थ, अमरावती (आंध्र प्रदेश), अजंठा, 
कल्याणजवळ लोणाड गुंफा वगैरे. साधारण इसवी सनाच्या चौथ्या 
शतकापासून सहाव्या शतकाअखेरपर्यंत ते लोकप्रिय होते. बौद्ध धर्माच्या 
ज्हासाबरोबर भारतात ते विस्मृतीत गेले. येथे हरिश्रंद्राने बाजी मारली. पण बौद्ध 
धर्माच्या निर्यातीबरोबर वेसंतर जातक थायलँड, कंबोडिया, म्यानमार वगैरे 
ठिकाणी चित्रकलेत प्रकटले. उत्सवात ते सांगितले जाते. मध्य आशियातही ते 
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पोहोचले. | 
हरिश्चंद्र चित्र-शिल्पकलांचा विषय झाला नाही. पण पुराणिक, 


कीर्तनकार वगैरेंनी त्याची कथा जिवंत ठेवली. प्रतिकूल परिस्थितीत हतबल 
झालेल्या लोकांना परलोक व चमत्कारांशी निगडित धार्मिक कथा दिलासा 
देतात. असा भूतकाळाचा गौरव व त्यात अंतर्भूत असलेला आत्मगौरव यामुळे 
मने सुखावतात. महात्मा गांधीसुद्धा या कथेने प्रभावित झाले होते तिथे इतरांचे 
काय? हरिश्चंद्र हा देव म्हणून मान्यता पावलेला नव्हता, पण आता काळ 
बदललेला दिसतोय. कांचीपुरम येतील त्याच्या एका भक्ताने सत्य व न्याय हे 
संस्कार रुजवण्यासाठी जगभर हरिश्रंद्राची १००८ देवळे उभारण्याचा संकल्प 
सोडला असल्याचे इंटरनेटवरून कळते. पैकी ५१ मंदिरे बांधून पूर्ण झाली 
असल्याचे म्हटले आहे. 

विसाव्या शतकाच्या सुरुवातीला हरिश्रंद्राची कथा लोकप्रिय होती. 
त्याचा दादासाहेब फाळके यांनी लाभ उठवला. म्हणून २१ व्या शतकाच्या 
सुरुवातीला "हरिश्चंद्राची फॅक्टरी” सिनेमा निर्माण झाला. पण त्याचबरोबर 
हरिश्चंद्राची देवळे बांधणारी दुसरी फॅक्टरी तयार होत आहे काय, हे कळत 
नाही. 
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प्रकरण ३९ 


जातपात आणि धर्म 


भारतात आहे अशी जाती-पातींवर आधारित समाजरचना व 
आचारसंहितेची विविधता जगात अन्यत्र कोठेही आढळत नाही. शिक्षणाचा 
प्रसार, वैज्ञानिक-तांत्रिक प्रगती, जागतिकीकरण याबरोबर जन्माधिष्ठित उच्च- 
नीचता सैल होत जाण्याऐवजी अधिकाधिक घट्ट होत आहे. जात म्हणताच 
सुशिक्षित मंडळी आपापल्या 
दृष्टिकोनातून वक्तव्ये करतात. 
तज्ज्ञांची मते काय आहेत, याची 
त्यांना जाण नसते व तशी असणे 
आवश्यकही वाटत नाही; पण 
स्वतःकडे सर्वज्ञाची भूमिका न 
घेणाऱ्या जिज्ञासूंना जातिसंस्थेवर 
झालेल्या संशोधनाचे ओझरते दर्शन 
उपयुक्त वाटावे. 

सुप्रसिद्ध समाजशास्त्रज्ञ गो. 
स. घुर्ये यांनी १९३२ साली जातीचा 
सिद्धांत मांडला. त्यानुसार वेदकालीन 
चार वर्णाना छेद जात, त्यांचे विघटन होत असंख्य जाती व पोटजाती निर्माण 
झाल्या. वांशिक शुद्धता जपण्याची ब्राह्मणांची वृत्ती त्याच्या मुळाशी होती. 
म्हणजे ब्राह्मण हे जातिसंस्थेचे जनक ठरतात. पारंपरिक हिंदू विचारही असाच 
होता. आर्य हा वंश असल्याचे घुर्ये यांनी गृहीत धरले होते, जो सिद्धांत पुढे 
मोडीत निघाला. यानंतर १९३६ साली डॉ. आंबेडकरांनी आपले क्रांतिकारक 
भाष्य मांडले. त्याचा विचार नंतर करू. भारतीय समाजशास्त्रावर घुर्ये यांचा 
प्रभाव बरीच वर्षे टिकून राहिला. त्यांचा सिद्धांत १९६१ मध्ये इरावती कर्वे 
यांनी खोडून काढला. जुन्या पठडीतच संशोधन सुरू करूनही फील्डवर्क 
करताना हाती येत गेलेले पुरावे घुर्ये सिद्धांताच्या विरोधात जात असल्याचे 
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बाईंच्या लक्षात आले. विद्यार्थ्यांकरवी त्यांनी अनेक पोटजातींचा अभ्यास केला. 
समाजशारत्राला जीवशास्त्रीय व ऐतिहासिक पुराव्यांची जोड दिली. 

त्यांचे निष्कर्ष थोडक्यात असे: 

भारतातील जातिव्यवस्था वेदपूर्वकालीन आहे. वेदकाळात तिला 
वर्णव्यवस्थेचे स्वरूप आले. जातिसंस्था ही केवळ ब्राह्मणांची निर्मिती नाही. 
ब्राह्मणांनी तिला कर्मविपाकाची तात्त्विक जोड मिळवून दिली व तिचा वापर 
करून घेतला. पहिल्यापासून प्रत्येक जात टोळीप्रमाणे काहीशी स्वयंपूर्ण होती. 
आज ज्यांना आपण जाती म्हणतो, त्या जाती नसून जातिसमुच्चय होत. जसे 
ब्राह्मण, मराठा, कुंभार वगैरे. त्यातील उपजाती या खऱ्या जाती; कारण जात 
हा आंतर्विवाही ( एण्डोगॅमस) गट असतो. लग्नपद्धतीमुळे तो आपला 
अनुवांशिक वारसा जपतो. समान व्यवसायी जाती एकत्र आल्याने त्यांचा 
जातिसमुच्चय तयार होतो; पण त्यात बेटी व्यवहार होत नाही, फक्त आचार- 


कडकलक्ष्मीसारख्या भटक्या विमुक्त समाजातील, लोकांना जात 
माहीत आहे; पण त्यांच्याकडे जातीचे प्रमाणपत्र नाही, म्हणून जात 


सिद्ध करता येत नाही. म्हणून विकासापासून ते बंचित राहतात. 





आहार यात काही साम्य असते. म्हणजे विघटन नव्हे, तर संघटनप्रक्रियेतून 
हिंदू समाजाचे वस्त्र विणले गेले आहे. व्यक्तीच्या शरीराची, कवय्यांची 
मोजमापे, रक्तगटांचा अभ्यास यातून या सिद्धांताला दुजोरा मिळाला. 

विघटन (फिशन) व संघटन (फ्युजन) या संकल्पना न्युक्लिअर 
फिजिक्समधून आलेल्या आहेत. त्यांचा प्रभाव समाजशास्त्रावर पडलेला 
दिसतो. ज्ञानशाखांमध्ये अशी देवाण-घेवाण होत असते. विघटनातून एखाद्या 
जातीत पोटजाती निर्माण झाल्याचे सप्रमाण उदाहरण सिद्ध झाल्यास, ते मानावे 
लागेल. अशा अभ्यासात कोणत्याही सिद्धांताला चिकटून राहिले जात नाही. 

थोडक्यात, जात हे विस्तारित कुटुंब असते. विशिष्ट भौगोलिक क्षेत्रातून 
जातीचे सदस्य अन्यत्र विखुरतात; पण एवढ्याने जातीचे वर्णन पूर्ण होत नाही; 
कारण प्रत्येक जातीला जातीच्या उतरंडीत स्थान ग्रहण करावे लागते, जे 
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। टोळीला लागत नाही. धर्मशास्त्राने ठरवलेल्या साच्यात जात बसवली जाते. 
म्हणजे जातीचा वर्ण ठरतो. तो निर्विवाद किंवा विवाद्य असतो. जातीचा वर्ण 
` ही प्रतिष्ठेची बाब असते. एक पायरी वर जाण्याची ती धडपड असते. क्षत्रिय 
वर्णाचा दावा अनेक जाती करतात. 'वैश्यवाणी' म्हणवण्याचे कारण तेच. 
अन्य वाणी जातीप्रमाणे आपण शूद्र नसून वैश्य आहोत, हे घोषित करणे. याचा 
अर्थ, जात हा प्रतिष्ठेचा गट असतो. व्यक्तीला आयडेंटिटी मिळवून देणारी ती 
संस्था आहे. जातीनुसार गावात स्थान प्राप्त होई, म्हणजे नागरिकत्व लागे. 


' जातीला आचरणाचे नियम घालून देण्याचे व मोडणाऱ्यांना शासन करण्याचे 


अधिकार असत. म्हणजे तिला राजकीय परिमाण होते. ती राजकीय- धार्मिक 
व्यबस्था होती. (राज्यांतर्गत राज्य” होती. जातीच्या वतीने भावशून्य फतवे 
निघत. (पेशवाई व ब्रिटिश आमदनीतील याची उदाहरणे प्रसिद्ध आहेत. 
जातीचा प्रश्‍न येताच हिंदू मनाची असहिष्णुता उफाळून येते) जातिसंस्थेमुळेच 
भारतीय समाज राजकीयदृष्ट्या दुर्बल व सामाजिकदृष्ट्या विखुरलेला राहिला. 
वंशाची शुद्धता व श्रेष्ठता हे माणसाने जोपासलेले एक मिथक असल्याचे 
वैज्ञानिक पुराव्यांनिशी सिद्ध झाले आहे, तरीही जातिसंस्था ते उराशी बाळगून 
राहते. इति इरावती कर्वे. 

जातिसंस्थेवर प्रचंड लिखाण झाले आहे. त्यातील डेक्लान क्विगली 
(१९९४) यांची खास दखल घ्यावीशी वाटते. गाव, कुटुंब व राज्य या 
यजमानकेंद्रित संस्था असल्याचे त्यांनी अधोरेखित केले. यजमान असणे 
म्हणजे सत्ताधारी असणे. यजमानपद पार पाडण्यासाठी सत्तेची पुष्टी करणारे 
धार्मिक विधी असतात. कुळ, गणगोतप्रधान समाज, शेतीवर आधारित 
अर्थव्यवस्था व राजसत्ता या नेहमी परस्परांचे हित जपतात. म्हणून जातिरचनेत 
ब्राह्मण व क्षत्रिय एकाच पातळीवर येतात. त्यांच्यात संघर्ष असतो, तसे 
साटेलोटेही असते. या दोन उच्चवर्णात प्रवेश करण्याची संधी ते इतरांना 
नाकारत राहिले. पुढे राजकीय अस्थिरतेचा फायदा घेऊन “कलियुगात ब्राह्मण 
सोडून इतर सर्व शूद्र असे पिल्लू ब्राह्मणांनी पुराणात सोडले. परिणामी, नको 
त्या वादात महाराष्ट्राचे नेतृत्व अडकून राहिले. जात ठरव्रिणे हा वादाचा विषय 
झाला आहे. आरक्षणाचे लाभ घेण्यासाठी जात खालची व प्रतिष्ठेसाठी तीच 
वरची असल्याचे दावे केले जातात. म्हणून जातिनिहाय अधिकृत जनगणना 
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जातिव्यवस्था 

या संदर्भात डॉ. आंबेडकर आणि कार्ल मार्क्स यांची मांडणीसुद्धा 
एकमेकांशी ताडून पाहावी. या दोघांच्या अभ्यासात अर्थातच भिन्नता आहे. 
वर्ण-जातिव्यवस्थेचा जितका सखोल आणि सविस्तर अभ्यास डॉ. 
आंबेडकरांनी केला तसा कार्ल मार्क्सने केला नाही. त्याच्याकडे साधनेही 
नव्हती आणि त्याचा तो मुख्य विषयही नव्हता. डॉ. आंबेडकरांनी सांगून- 
लिहून ठेवले आहे की, वर्ण-जातिव्यवस्था ही 'श्रमविभागणी नसून 
श्रमिकांची विभागणी आहे.” कार्ल मार्क्स याने आपल्या एका लेखात म्हटले 
आहे की, “भारतातील जातिव्यवस्था ही अपरिवर्तनीय श्रमविभागणी आहे. 
अन-अल्टरेबल डिव्हिजन ऑफ लेबर. डॉ. आंबेडकरांनी आणखी असे 
म्हटले आहे को, जात हा बंदिस्त वर्ग” आहे. म्हणजे जात हा वर्गच आहे. 
पण तो वर्ग बंदिस्त केलेला आहे. भारताच्या सर्वोच्च न्यायालयाने प्रसिद्ध 
मंडल आयोगाचा निर्णय देताना आणि इतरही अनेक निर्णयांत भारतातील 
जाती या वर्गच आहेत, असे म्हटले आहे. “श्रमिकांची विभागणी' आणि 
“अपरिवर्तनीय श्रमविभागणी' यातले साम्य विचारात घ्यावे. जाती या वर्ग तर 
आहेतच, पण त्या आणखीही काही आहेत व जातिव्यवस्था ही आर्थिक 
व्यवस्थाही आहे आणि सामजिक व्यवस्थाही आहे. म्हणजेच जात ही फक्त 

इमल्याचा (सुपरस्ट्क्चर) भाग नसून तो पायाही (बेस) आहे. 
- गोविंद पानसरे 





लागते. त्यामुळे जातींच्या बदललेल्या गतिशास्त्राचे यथार्थ ज्ञान होते; पण 
भारतात तशी जनगणना झाली ती १९३१ साली. तरी ४,६३५ जातींचा 
समाजशास्त्रीय व ऐतिहासिक अभ्यास "पीपल ऑफ इंडिया'च्या २० खंडांत 
सादर केला' गेला आहे. (के. एस. सिंग. १९८५-८६) 

वरील सर्व विवेचनाच्या पुढे जाणारी झेप डॉ. आंबेडकरांनी १९३६ 
साली घेतली. जन्मसिद्ध उच्च-नीचतेची भावना ही जातिव्यवस्थेतून निर्माण 
झालेली भयानक मानसिक विकृती असून, प्रत्येक व्यक्ती तिने पछाडलेली 
आहे, हे फक्त त्यांनीच ओळखले व निर्भीडपणे मांडले. या व्यवस्थेने आर्थिक 
शोषणाला सामाजिक-सांस्कृतिक संदर्भ प्राप्त करून दिला. त्यामुळे 
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| उच्चवर्णीयांना सत्ता, संपत्ती व प्रतिष्ठा प्राप्त झाली व शूद्र-अतिशूद्रांवर 
प्रतिष्ठाहीन श्रमाची गुलामगिरी लादली गेली. शोषित समाजसुद्धा या विकृत 
मूल्यव्यवस्थेचा मानसिक गुलाम बनला. जातिव्यवस्थेमुळे भावनिक ऐक्यावर 
आधारलेला एकसंध हिंदू समाज निर्माण होऊ शकला नाही. शिवाय याची 
हिंदू समाजाला खंत नसावी, ही डॉ. आंबेडकरांची फार मोठी खंत होती; पण 
डॉ. आंबेडकरांवर घुर्ये यांचा प्रभाव होता. त्या काळात ते साहजिकच होते. 
या विषयावर बरेच मौलिक संशोधन झाले, ते आंबेडकरांच्या नंतर किंवा ते 
अन्य कार्यात व्यग्र झाल्यानंतर. 


“कास्ट ऑफ' शब्द पोर्तुगीज जातकुळीचा आहे. बारबोसा सन १५१६ 


मध्ये हिंदुस्थानातील लोकांमधील ८०५६१७चे वर्णन करतो. 





आजसुद्धा जात ही एक वास्तव आहे. “आम्ही जातपात मानीत नाही, 
म्हणजे एक फसवे पलायन ठरेल. जात आपल्या हातात नसते. जन्मानेच ती 
चिकटते, धिक्कारून ती जात नाही, लपवून लपत नाही, मेल्यानंतरही सुटत 
नाही. धर्म बदलला तरी पाठ सोडीत नाही. हिंदू जितका धर्माकडे वळतो 
तितका तो जातीत अडकतो. देशांतील राजकीय प्रक्रिया व वाढती असुरक्षितता 
या गोष्टी जातिव्यवस्था दृढमूल करणार्‍या आहेत. येथील अन्य धर्मीयसुद्धा 
त्याला अपवाद नाहीत. असे असूनही जातीच्या वर उठणारे विकारमुक्त 
व्यक्तिमत्त्व घडवणे आपल्याच हिताचे असते, हे जरी तरुणांना उमगले, तरी 
बरेच काही साधले जाईल. अशी माणसं नेहमी अल्पसंख्य राहतील; पण त्यांचे 
समाजात असणे हेच आशादायक होय. 


मुस्लीम समाजात परिवर्तन होत नाही याचे मुख्य कारण हिंदू समाजातील 
सेक्युलर नेतृत्वही परंपरावादी नेत्यांच्याच हातात आहे. त्यांना कर्मठ 
मुस्लिमांशी हातमिळवणी करणे मतदानाच्या दृष्टीने सुरक्षित वाटते. हिंदू 


जातीयवाद मुस्लीम जातीयवादाचे रक्षण करतो आणि मुस्लीम जातीयवादाचा 
बेजबाबदार राष्ट्रद्रोही आविष्कार हिंदूंची प्रतिक्रियावादी मनोवृत्ती बळकट 
करतो. -नरहर कुरुं 
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प्रकरण ४० 





धर्मजिज्ञासेमध्ये गोतम बुद्धाचा विचार प्राधान्याने येतो, याची कारणे 
दोन. एक, प्रज्ञेबर आधारलेला जगातील एकमेव धर्म त्याच्या हातून स्थापन 
झाला. दोन, सिद्धार्थ गोतम ते भगवान बुद्ध, असा झालेला त्याचा प्रवास धर्म 
या घटितावर मौलिक प्रकाश टाकून जातो. मात्र या सिद्धार्थ गौतम तथा गौतम 
बुद्धाचा ऐतिहासिक शोध लावणे, अत्यंत जिकिरीचे काम होते. बुद्धाला आपण 
ओळखतो ' तो त्याच्या मूर्तीमुळे. पण त्या बनवण्याची सुरुवात झाली ती 
बुद्धानंतर ४०० वर्षांनी. सर्वात जुन्या बुद्धमूर्ती गांधार व मथुरा शैलीतल्या असून 
इ.स.पू. पहिल्या शतकाअखेरच्या आहेत. बुद्धाच्या गुणसमुच्चयाचे ते 
कलात्मक आविष्कार होत. त्याच्या अस्तित्वाचा पुरावा नव्हेत. 

आश्चर्याची गोष्ट म्हणजे अगदी १८९६ पर्यंत बुद्ध हे कुणीतरी पौराणिक 
दैवत असावे, अशीच समजूत सर्वत्र रूढ होती. त्या वर्षी नेपाळमध्ये 
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काठमांडूपासून ३५० किमी अंतरावर असलेल्या लुम्बिनी गावी डॉ. फ्यूहरर 
(5७॥॥७7) यास सम्राट अशोकाचा स्तंभ सापडला. अशोकाने आपल्या 
__ राज्याभिषेकाच्या विसाव्या वर्षी शाक्यमुनी जेथे जन्मले तेथे तो उभारल्याचा 
` लेखही त्यावर आढळला. त्यामुळे बुद्धाचे ऐतिहासिकत्व प्रथम सिद्ध झाले ते 
१८९६ साली. 

याला बळकटी देणारा भौतिक पुरावा मे १९९५ मध्ये हाती आला. 
लुम्बिनी येथील मायादेवी मंदिराच्या तळघरात १५ फुट खोलीवर काही 
अवशेष सापडले. सिद्धार्थ गौतमाच्या जन्माची खूण असलेले पाषाण वगैरे 
त्यात होते. नेपाळ, भारत, पाकिस्तान, श्रीलंका व जपान येथील 
पुरातत्त्वज्ञांकडून त्यांची शहानिशा करून घेतल्यावर नेपाळ सरकारने १९९६ 
साली हा शोध अधिकृतरीत्या जाहीर केला. सहकार्य व संयम यांचा एक 
वस्तुपाठ यात दिसून आला. 

इ.स.पू. पाचव्या-सहाव्या शतकात होऊन गेलेला बुद्ध एकोणिसाव्या 
शतकापर्यंत एक देवच म्हणून ओळखला जावा, याचे मुख्य कारण म्हणजे 
त्याची सर्व शिकवण मौखिकच होती. त्याच्यामागे ४०० वर्षापर्यंत ती 
कुणाच्याही लेखणीत उतरली नव्हती. बौद्धांचे सर्वात जुने वाड्मय 'त्रिपीटक' 
होय. त्याचा पसारा महाभारताच्या तिप्पट असून ते एक ग्रंथालयच आहे. 
त्यातून बुद्धाच्या जीवनावर प्रकाश टाकणारे उल्लेख धर्मानंद कोसंबी यांनी 
मोठ्या परिश्रमाने एकत्र केले. ते अधिकृत मानले जातात. 

तशी बुद्धाची पाच प्राचीन चरित्रे उपलब्ध आहेत. त्यात महासंधिकांचे 
मिश्रसंस्कृतातील 'महावस्तू” (इ.स.पू. पहिले शतक) हे सर्वात जुने होय. त्यात 
बुद्धाची हकीकत निरनिराळ्या परंपरांनुसार दिलेली असून त्याच्या पूर्वजन्मांचा 
आधार घेतलेला आहे. परिणामी सुसूत्रतेचा अभाव व दंतकथांचे मिश्रण, हे 
दोष त्यात उद्भवतात. दुसरे “ललितविस्तार' (इसवी सनाचे पहिले शतक) 
गद्य-पद्यात्मक मिश्रसंस्कृत चरित्र महायान पंथाचे आहे. त्यांना बुद्धाचे 
परिनिर्वाण मान्य नसल्यामुळे धर्मचक्रप्रवर्तनापर्यंतचीच हकीकत येते. हे चरित्र 
सुसंगत असले तरी त्याचाही भर बुद्धाच्या अलौकिकत्वावरच आहे. बुद्धाच्या 
किशोरवयातील कला-नैपुण्याची माहिती फक्त या दोन ग्रंथांवरूनच मिळते. 
तिसरे, “बुद्धचरित' हे अश्वघोषाने रचलेले संस्कृत काव्य आहे. तो कनिष्काच्या 
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काळात होऊन गेला. चौथे “निदानकथा' हे पाली भाषेतले एकमेव चरित्र असून 
ते जातककथांचे प्रास्ताविक होय. त्यात २४ बुद्धांची माहिती येते. मात्र बुद्धाने 
४५ वर्षे केलेल्या धर्मप्रसाराची माहितीही उपलब्ध होते. पाचवे 
'अभिनिष्क्रमणसूत्र' आज ज्ञात आहे, ते केवळ त्याच्या चिनी भाषांतरामुळे. 
थोडक्यात ही सर्व चरित्रे ऐतिहासिक बुद्धाचा शोध घेण्यास पुरेशी उपयुक्त 
ठरत नाहीत. 

असे असले तरी सर्व पुराव्यांचा मेळ घालून तत्कालीन पार्श्वभूमीवर 
संशोधकांनी ऐतिहासिक बुद्ध उभा केला आहे. त्याच्या तारखांबद्दल 
एकवाक्यता नसली तरी ख्रिस्तपूर्व ५६३ ते ४८३ हा बुद्धकाळ धरून चालू. 
महावीराच्या तारखाही वादातीत नाहीत. काहींच्या मते, तो बुद्धापेक्षा ४८ वर्षांनी 
मोठा होता; पण इ.स.पू. सहाव्या शतकात दोघे समकालीन होते. 

त्या काळात उत्तर भारत लहान-मोठी राज्ये व गणराज्ये यांनी व्यापला 
होता. कोसलचा प्रसेनजित्‌, अवंतीचा प्रद्योत, मगधाचे बिंबिसार व अजातशत्रू 
वगैरे तेव्हाचे प्रसिद्ध राजे होते. गणराज्यांत शाक्यांचे एक गणराज्य बिहारमध्ये 
होते. वस्ती १ लाख ८० हजार व राजधानी कपिलवस्तू. कोसलचे ते 
मांडलिक. गणप्रमुखांना महाजन व त्यांच्या मुख्याला अध्यक्ष म्हणत. शाक्यांचा 
अध्यक्ष शुद्धोधंन याच्या पुत्राचे नाव गौतम, पण त्याला सिद्धार्थ म्हणत. तो 
वैभवात वाढला. राजपुत्राला योग्य असे शिक्षण त्याला लाभले तरी तो वृत्तीने 
विरागी बनला. जरा, व्याधी व मृत्यू हे सर्वांनाच अटळ असल्याचे त्याच्या 
मनावर ठसले. तो मुळात शिरून विचार करू लागला. संसारसुखाच्या मागे 
धावणारे लोक अखेर दु:खी का होतात, हे त्याला उमगेना. म्हणून मानवी 
दुःखावरील उपाय शोधून काढण्यासाठी तरुण पत्नी यशोधरा व तान्हा पुत्र 
राहुल यांचा त्याग करून त्याने घर सोडले. त्यावेळी तो फक्त २९ वर्षांचा 
होता. गौतम राजपुत्र होता. राजवाड्याची सुरक्षा व्यवस्था चुकवून त्याचे बाहेर 
पडणे विवाद्य असले तरी त्याने गृहत्याग केला एवढे खरे. 

इ.स.पू. सहाव्या शतकात उत्पादनव्यवस्थेत क्रांतिकारी बदल झाले 
होते. ती लोहयुगाची सुरुवात होती. कास्याच्या अवजारांची जागा लोखंड घेऊ 
लागले होते. सत्तेचे केंद्र पश्चिमेकडून पूर्वेकडे सरकू लागले होते. 
वस्तुविनिमयाची जागा चलनव्यवस्था घेत होती. पगारी सैन्य ही संकल्पना 
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टोळीबद्ध समाजाला नवी होती. छोट्या राज्यांमधील लढाया, विजयासाठी 
चालेले यज्ञयाग यामुळे हिंसा वाढली होती. त्यात मानवी स्थलांतरे, अवर्षणे 
_ यांची भर. म्हणून व्यापारी, शेतकरी वगैरेंना हलाखीचे दिवस आले होते. गौतम 
या सर्वांचा साक्षीदार होता. 

पण विषम समाजरचनेतील दुर्बलांचे शोषण, हे मानवी दु:खाचे कारण 
असल्याचा विचार त्याला शिवला नाही; कारण सधन-निर्धन, सत्ताधारी- 
सत्ताहीन हे सर्वच अखेर दु:खभाग होत असल्याचे त्याला दिसत होते. त्याला 
बेचैन करणारे प्रश्‍न अखिल मानवजातीला गवसणी घालणारे होते. म्हणून या 
_ समस्येचा सार्वकालिक उपाय शोधण्यावर त्याने लक्ष केंद्रित केले. 

यज्ञयागांचा मार्ग त्याला पसंत नव्हताच. ऐहिक व पारलोकिक सुखाच्या 
प्राप्तीसाठी यज्ञसंस्थेचा पुरस्कार करणारे ब्राह्मण हे ज्यात मार्गच नाही, अशा 
त्रैविद्य कांतारात म्हणजे तीन वेदांच्या जंगलात भरकटत असल्याचे त्याला 
दिसून आले होते. म्हणून त्याने प्रथम तपश्चर्येचा अवलंब केला; पण त्यातून 
मनोनिग्रह साधला तरी लोकांचे कल्याण होणार नाही, हे त्याच्या लक्षात आले. 
त्या काळी आत्मवादांची तात्त्विक चर्चा करणारे काही अवैदिक संप्रदाय होते. 
भिक्षेवर निर्वाह करून गौतमाने त्यांच्या तत्त्वज्ञानांची माहिती करून घेतली; पण 
असा काथ्याकूट मानवजातीचे दु:ख कमी करणार नाही, हे त्याला कळून 
चुकले. हटयोगाचाही त्याने अभ्यास केला; पण कायाक्लेश सहन केल्याने 
तत्त्वबोध होत नाही, म्हणून तोही मार्ग सोडला. 

गौतमाने खूप प्रवास केला. घाई-गर्दी न करता, लोकांशी संवाद साधत, 
मित्र जोडत तो स्वस्थपणे फिरला. अखेर ध्यानमागनि आत्मचिंतन करून त्याने 
स्वत:चा मार्ग शोधून काढला. त्यापूर्वी चिंतनात व्यत्यय आणणाऱ्या मनोवृत्तींवर 
त्याला स्वतःशी झगडून विजय मिळवावा लागला. 'मारा'च्या रूपकात तो 
सांगितला जातो. चिंतनासाठी तो शुद्ध हवेचे निसर्गरम्य शांत ठिकाण निवडत 
असे. केवळ एका जागी बसून चिंतन केल्याने व्यायाम होत नाही. म्हणून तो 
येरझारा घालत असे. अशा फिरण्यास चंक्रमण म्हणतात. अखेर वयाच्या ३५ 
व्या वर्षी गया येथे त्याला ज्ञानप्राप्ती झाली. ती पिंपळाच्या झाडाखाली व्हावी, 
यात एक रहस्य दडलेले दिसते. एक विकसित पिंपळे (Ficus religiosa) 
२४ तासांत १२०० किलोग्रॅम प्राणवायू निर्माण करतो, असे आज विज्ञान 
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सांगते. अनुकूल वतावरण निर्माण करून गौतमाला बुद्ध बनवण्यात या वृक्षाने 
हातभार लावलेला दिसतो. 

बुद्धाचा उदय शून्यातून झालेला नाही. चर्चा, आव्हान, वादविवाद हे 
वैदिक परंपरेचे गुण होते. जुन्या उपनिषदांतील १०० पैकी १८ तत्त्ववेत्ते 
निसर्गवादाकडे झुकणारे होते. अदृश्य शक्तींची आराधना बुद्धाप्रमाणे 
चर्वाकांनीही नाकारली होती. पुनर्जन्म व कर्म या बुद्धाने स्वीकारलेल्या 
संकल्पना वैदिक धर्मात होत्या; पण बुद्धाला सैद्धांतिक व पारलौकिक चर्चेत 
रस नव्हता. ज्यांची उत्तरे मिळत नाहीत, अशा प्रश्नांची चर्चा तो करीत नसे. 
व्यर्थ वादविवाद त्याला पसंत नव्हते. काशीचे पंडित त्याच्या विरोधकांत 
आघाडीवर होते, म्हणून त्याने त्या नगरीत जाणे टाळले. 

बुद्धाचे नाव अहिंसेसाठी प्रसिद्ध आहे; पण अहिंसेची शिकवण देणारा 
पहिला पुरुष बुद्ध नव्हे. तो मान पार््चनाथाचा. बुद्धाच्या किमान दोनशे वर्षे 
आधी त्याने अहिंसेचा पुरस्कार केला. पार्श्वनाथ जैनांचा २३ वा तीर्थकर असला 
तरी त्याच्या आधीचे तीर्थकर ऐतिहासिक व्यक्ती मानले जात नाहीत. जैन ही 
संज्ञा महावीरानंतर आली. त्यापूर्वी त्यांना निग्रंथ म्हणत. पार्श्वनाथाने 
अहिंसेबरोबर सत्य, अस्तेय व अपरिग्रह यांची शिकवण दिली. महावीराने 
त्यात ब्रह्मचर्यं व तपश्चर्या यांची भर घातली. बुद्धाने ही सर्व तत्त्वे स्वीकारून 
त्यांना समाधी व प्रज्ञा यांची जोडी दिली; पण जैनांचे कठोर देहदंडन त्याने 
नाकारले. शिवाय कोणत्याही जिवाची हत्या न करणे ही जैनांची अहिंसा होती 
तर अहिंसा म्हणजे सर्व प्राणिमात्रांबहदल करुणा, ही संकल्पना बुद्धाने दिली. 
त्याची अहिंसा अतिरेको नसून व्यवहारी होती. काही अटींवर त्याने 
मांसाहारासही अनुमती दिली. 

असा हा गौतम आपल्या अलौकिक गुणांनी बुद्ध बनला तरी तो एक 
माणूस होता, हेही जाणणे उद्बोधक ठरते. तत्कालीन काही पूर्वग्रह त्याला 
चिकटलेले दिसून येतात. संगीत, नृत्य व नाटक या कलांच्या बाबतीत त्याचा 
दृष्टिकोन अनुदार होता. या गोष्टी ज्ञानप्राप्तींच्या मार्गातील अडथळे असल्याचे 
त्याला वाटे. नाचणे म्हणजे वेडेपणा व दात दाखवून हसणे हा पोरकटपणा 
होय, असे तो सांगे. ही सर्व विलासी वृत्तीची लक्षणे मानणाऱ्यांमध्ये बुद्धही 
होता. 
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त्याच्या स्त्रोविषयक धोरणाबाबतही तसेच म्हणावे लागते. ब्रह्मचर्याच्या 
पालनात स्त्री ही मोठी आडकाठी असल्याचे तो मानत असे. स्त्रीचे रूप, गंध, 
ध्वनी, स्पर्श व संपर्क यांसारखे पुरुषाला विचलित करणारे अन्य कोणतेही 
प्रलोभन नाही, असे तो सांगे. म्हणून भिक्खुणींचा संघ स्थापण्यास त्याचा 
विरोध होता; पण त्याची सावत्र माता गौतमी हिने विधवा झाल्यावर भिक्खुणी 
होण्याची इच्छा प्रकट केली, तेव्हा पेच उभा राहिला. त्याचे शिष्य आनंद याने 
तिची बाजू उचलून धरली. स्त्रियांना ज्ञानप्राप्ती कधीच करून घेता येणार नाही 
काय, असे मूलभूत प्रश्‍न त्याने टाकल्यामुळे मात्र बुद्ध नमला. स्त्रीला 
आत्मोद्धारासाठी संसारत्याग करण्याची इतिहासातील पहिली अनुमती अखेर 
बुद्धानेच दिली. 

असे असले तरी संघात पुरुषांपेक्षा स्त्रियांवर बंधने जास्त होती. 
वैयक्तिक आचारणांबर सर्व भर असल्यामुळे एकंदरीतच नियम फार कडक 
होते. त्यांचा भंग करणार्‍यास शिक्षा होई. सर्वाना भिक्षेवर एकभुक्त राहावे 
लागे. नियम तरी किती असावेत? पुरुषांसाठी २२७ तर स्त्रियांसाठी ३११ 
नियम. नियमांचा अतिरेकच बुद्धामागे संघाच्या पहिल्या विभाजनास कारणीभूत 
झाला. 

बुद्धाला समाजव्यवस्थेत चातुर्वर्ण्यच अभिप्रेत होते. मात्र तुलनेने 
त्याच्याकडे जातीची बंधने शिथिल होती. बुद्धकालीन संघातील जातीय 
टक्केवारी एच. डब्ल्यू. शूमन (-.॥//. SCh॥/8॥) यांनी दाखवून दिली आहे. 
ती अशी : ब्राह्मण - ४८.२, क्षत्रिय - २८.६, वैश्य - १३.५, अवर्ण - ६.६ 
व शुद्र ३.१ यात उच्चवर्णीयांचा भरणा अधिक होता. 

त्याचा धर्म जनसामान्यांना पेलणारा नव्हता. लालसा हे दु:खाचे मूळ 
असल्याची जाणीव सुस्थिती भोगलेल्या चिंतनशील व्यक्तींमध्येच निर्माण होऊ 
शकते. ज्यांना खायला अन्न नाही, ल्यायला वस्त्र नाही, प्यायला पाणी नाही, 
त्यांना तृष्णा हे दु:खाचे मूळ, कसे उमगणार? असहाय्य अवस्थेमध्ये असे 
लोक अदृश्य शक्तींची आराधना करणार व चमत्काराची अपेक्षा धरणार. 

बुद्धाने चातुर्वर्ण्य गृहीत धरले तरी सनातन धर्माप्रमाणे ही व्यवस्था 
त्याच्या धर्मात अपरिहार्य नव्हती. याचे कारण संघ ही संस्था त्याने नव्याने 
स्थापन केली. संघाने धर्माचे नेतृत्व केले. त्यामुळे वेगवेगळ्या स्वरूपात का 
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होईना, पण चातुर्वर्ण्य नसलेल्या देशात त्याच्या धर्माचा प्रसार होऊ शकला. 
छोट्या राज्यांतील लढाया थांबाव्यात म्हणून बुद्धाने साम्राज्याला पाठिंबा दिला; 
पण कालांतराने सम्राट व बौद्धसंघ परस्परांना पूरक बनले व संघाचा अध:पात 
सुरू झाला. बुद्धाला राजनीतीचा पुरा अनुभव व मनुष्य स्वभावाची उत्तम पारख 
होती. पूर्णपणे खात्री पटल्याखेरीज तो कुणाला संघात प्रवेश देत नसे. मोठ्या 
प्रमाणावर धर्मप्रसार करणे हा त्याचा हेतू नव्हता. 

ते काही असले तरी जीवनाचे रहस्य ओळखणारा गौतम ज्ञानप्राप्ती 
करून खऱ्या अर्थाने बुद्ध झाला. धार्मिक बाबतीत बुद्धिप्रामाण्याचा पुरस्कार 
करणे व प्रस्थापनेविरुद्ध एकट्याने उभे राहणे, हे असामान्य नैतिक धैर्याचे 
कार्य होते. त्याने स्वत:ला देव, प्रेषित किंवा अवतार घोषित केले नाही. अंतिम 
सत्य सांगतो, तपासून पाहा, पटले तरच स्वीकारा, असेच तो सांगे. भ्रम, 
पलायन व दांभिकपणा यांना त्याने कुठेच थारा दिला नाही. त्याची करुणा 
अमर्याद होती. आत्मोद्धारासाठी तो समाजविन्मुख झाला नाही. म्हणूनच 
माणसाच्या प्रज्ञेतून निर्माण झालेला जगातील एकमेव धर्म त्याच्या हातून स्थापन 
झाला. विश्वशांती हा त्याचा हेतू होता. अहिंसा व लोककल्याण हे न्यायाचे नवे 
परिमाण त्याने राजसत्तांना प्राप्त करून दिले. त्यामुळे रक्तपात व अराजक 
यांचा इतिहास बदलण्यास मदत झाली. अध्ययन, चिंतन, सत्कर्म, दया व क्षमा 
यांच्या बळावर माणूस उच्चकोटीला पोहोचू शकतो, हे त्याने दाखवून दिले. 
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अकरण ४१ 


दोन बौद्ध महापंडित . 
९, धर्मानंद कोसंबी 


धर्मानंद कोसंबी व राहुल सांकृत्यायन हे आधुनिक काळातील दोन 
बौद्ध महापंडित. दोघांमध्ये लक्षणीय साम्य आहे, तसेच उठून दिसणारे 
वेगळेपण. त्यांच्याशी तुलना करता येईल, असा तिसरा मात्र कुणी नाही. तसे 
दोघे समकालीन; पण त्यात पहिले 
ज्येष्ठ व दुसरे कनिष्ठ. धर्मानंदजींना 
७१ वर्षांचे आयुष्य लाभले (१८७६ 
ते १९४७) तर राहुलजी ७० वर्षे 
जगले (१८९३ ते १९६३). पण 
धर्मानंदजींचा कार्यकाल साठ 
वर्षांचा (१८८१ ते १९४०) तर 
सांकृत्यायन ५० वर्षे कार्यरत होते. 
म्हणजे धर्मानंदजींच्या मागे २० 
वर्षे. म्हणून ते पुढच्या पिढीचे 
प्रतिनिधी ठरतात. 

मायभूमीतच विस्मृतीत गेलेल्या बौद्ध धर्माचा शोध घेण्याचा ध्यास 
दोघांनी आपापल्या परीने घेतला. दोघेही प्रतिकूल परिस्थितीतून केवळ स्वत:ची 
ज्ञानलालसा, स्वतंत्र विचारशक्ती व तपश्चर्या यांच्या बळावर वर आले. 
वैयक्तिक सुखदुःखाचा विचार त्यांना शिवला नाही. शाळा-कॉलेजचे प्रस्थापित 
शिक्षण त्यांना लाभलेले नव्हते. तरी दोघांनाही विदेशी विद्यापीठांत प्राध्यापक 
होण्याचा सन्मान लाभला. दोघेही संशोधक होते तसेच साधक. त्यांना बौद्ध 
धर्माच्या शिकवणुकीचा प्रचार करायचा होता. बोद्ध धर्माचा नव्हे. बौद्ध धर्मात 
पंथोपपंथ निर्माण झाले होते. ज्या ज्या देशांत हा धर्म पसरला तेथे त्याने 
स्थळकाळानुरूप वेगवेगळी रूपे धारण केली. त्यासंबंधीची अस्सल साधने येथे 
उपलब्ध नव्हती. तिबेट, नेपाळ, ब्रह्मदेश अशा देशात खडतर प्रवास करून 
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त्यांनी ती मिळविली. त्यासाठी लागणार्‍या भाषा आत्मसात केल्या. पायाला 
सतत भिंगरी लागलेली असल्यामुळे दोघेही एका जागी फार काळ राहिले 
नाहीत. दोघेही महात्मा गांधींच्या प्रभावाखाली आले. देशाच्या स्वातंत्र्यलढ्यात 
त्यांनी सक्रिय भाग घेतला. तुरुंगवास भोगला. आणखी एक सामायिक आश्चर्य 
म्हणजे दोघेही मार्क्सवादाने प्रभावित झाले. रशियात राहून आले. दोघेही पं. 
नेहरूंचे आदरस्थान होते. परस्परविरोधी प्रवाहांचा संगम त्यांनी स्वत:मध्ये 
कसा साधला असेल, हे समजून घेणे आपल्यापुढे आव्हान आहे. हे दोन 
महाभाग एकमेकांना भेटू शकले नाहीत, हेही एक आश्चर्य. या पहिल्या भागात 
धर्मानंद कोसंबीचा विचार करू. 

गोव्यातील सांखर्वळ नामक खेड्यात धर्मानंदचा जन्म झाला (१८७६) . 
तेथील पारंपरिक शाळेत मराठी पाचवीपर्यंत शिक्षण झाले. माडांची राखण 
करण्यात वडिलांना मदत करणे, हेच काम होते. पंधराव्या वर्षी लग्न झाले 
(१८९१). पण संसाराची ओढ नव्हती. अशात तुकाराम व बुद्ध यांची छोटी 
चरित्रे वाचनात आली. ज्ञानलालसा व जिज्ञासा जागृत होण्यास ती कारणीभूत 
ठरली. गावात राहून ती भागविणे शक्य नव्हते. म्हणून घर सोडण्याची इच्छा 
झाली. तीन वेळा घराबाहेर पडले. पण निश्चयाच्या अभावाखाली १०-१२ 
दिवसांत परतले. पण वडिलांचा मृत्यू (१८९८) व कन्या माणिकचा जन्म 
(१८९९) यानंतर सात वर्षे बाहेर काढली. पुणे गाठले तेथे आर. जी. 
भांडारकरांनी संस्कृत शिकवण्याची तात्पुरती सोय करून दिली. नंतर काशीला 
अन्नछत्रात येऊन संस्कृतचे अध्ययन केले. बौद्ध धर्माचा अभ्यास हे उद्दिष्ट 
असल्यामुळें नेपाळ, श्रीलंका, ब्रह्मदेश असे भ्रमण करीत पाली शिकून घेतले. 
ब्रह्मदेशात ते विधिवत पीतवस्त्रधारी भिक्खू बनले. भारतात परतून उत्तरेतील 
बोद्ध क्षेत्रांची पदयात्रा केली. पण भिक्खूची बंधने पाळून रेल्वे बसच्या युगात 
प्रवास करणे. अशक्य आहे, हे ओळखून त्यांनी भिक्षुकीचा त्याग केला. अशी 
सवलत फक्त बोद्ध धर्मातच असते. हिंदू, इस्लाम आणि खिश्चन धर्मात ते 
शक्य नसते. १९०४ च्या जानेवारीत ते कलकत्त्यात परतले तेव्हा पाली, संस्कृत 
व इंग्लिश या भाषा त्यांनी अवगत करून घेतलेल्या होत्या. योगायोगाने १९०६ 
साली कलकत्त्यात नॅशनल कॉलेजची स्थापना झाली. त्यासाठी पाली भाषेचा 
अभ्यासक्रम धर्मानंदजींनी अल्पवेळात तयार करून दिला. त्यामुळे पालीचे 
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प्राध्यापक म्हणून त्यांची ३० रुपये पगारात नेमणूक झाली. 

हे नॅशनल कॉलेज देशातील आधुनिक शिक्षणाचे पहिले अंडरग्रॅज्युएट 
कॉलेज झाले. त्यात पहिले काशीचे, दुसरे कलकत्ता व तिसरे पुना. नंतर 
वर्षभरात कलकत्ता विद्यापीठाची स्थापना होताच धर्मानंदजींची १०० रुपये 
पगारात तेथे नेमणूक झाली. त्यामुळे नॅशनल कॉलेजचे काम ते विनामूल्य करू 
लागले. अशा रीतीने ते भारतातील पालीचे पहिले प्राध्यापक झाले व पाली 
विद्वानांची पहिली पिढी त्यांनी घडविली. धर्मानंदजींच्या थोरपणाची ही केवळ 
एक ओळख. Ctr Bt l oh L 

सात वर्षांनंतर १९०६ साली ते गोव्यात/सरतले आणि पत्नी बाळाबाईला 
घेऊन कलकत्त्याला गेले. कन्या माणिक त्यांच्याजवळ जायलाच तयार नव्हती. 
पित्याचे प्रेम म्हणजे काय हे तिच्या वाट्याला आलेच नव्हते. म्हणून तिला 
तिच्या आजीकडे ठेवावे लागले. पण कलकत्त्याला पत्नीची तब्येत बिघडली / aad) 
म्हणून तिला गोव्यात पाठवावे लागले. तेथे ३१ जुलै १९०७ रोजी मुलाचा/जन्म 
झाला. अल्पकालीन वैवाहिक जीवनाची उपलब्धी म्हणजे भारतीय इतिहासाला 
वेगळा मापदंड (पॅराडिम) मिळवून देणाऱ्या दामोदर धर्मानंद कोसंबी यांचा 
जन्म. विधिलिखित म्हणून या योगायोगाचा उल्लेख केला जातो. पण हा 
खुलासा ना बौद्ध तत्त्वज्ञानात बसतो, ना मार्क्सवादात. पुढील योगायोगांनाही 
हाच न्याय लावला जातो. 

कलकत्त्यातही धर्मानंदजींचा पाय स्थिर नव्हता. १९०८ मध्ये त्यांनी 
विद्यापीठासाठी ब्रह्मदेशात प्रवास करून पाली पुस्तके आणून दिली. जरी 
महाराष्ट्रात बौद्ध विचारांचा प्रचार करण्याचा विचार पक्का होता. त्यात 
योगायोग म्हणजे सयाजीराव महाराजांची कलकत्त्यात भेट झाली होती. त्यामुळे 
बड़ोद्याची खेप झाली. महाराजांनी तीन वर्षांसाठी दरमहा ५० रुपयांवर एखादे 
संशोधनात्मक पुस्तक लिहिण्याची ऑफर दिली व महाराष्ट्रात कुठेही राहून हे 
काम करण्याची मुभा दिली. त्यामुळे हे आमंत्रण स्वीकारल्याचे त्यांनी 
महाराजांना कळवूनही टाकले. पण कलकत्ता विद्यापीठाला ही गोष्ट रूचली 
नाही. त्यांना कलकत्त्यात थोपवून धरणे आवश्यक होते. म्हणून तीन वर्षे 
कलकत्त्यात राहण्याच्या अटीवर त्यांचा पगार १०० वरून २५० केला. हा 
आकडा ऐकल्यावर त्यांची स्थिती दोलायमान झाली होती. पण त्यांनी लोभावर 
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विजय मिळविला व कलकत्ता सोडले. 

१९०८ ऑक्टोबरमध्ये ते मुंबईत आले. तेथे सर्व कुटुंब एकत्र झाले. 
तेथे दुसरा योगायोग. डॉ. सुखटणकरांशी ओळख झाली. त्याच्या ओळखीतले 
हार्वर्ड विद्यापीठाचे प्रा. डॉ. वुड्स संस्कृत-पाली शिकण्यासाठी मुंबईत आले 
होते. धर्मानंदजींनी त्याना सहा महिने पाली शिकविले. त्यामुळे धर्मानंद हे नाव 
अमेरिकेत पोहोचले. तेथील पौर्वात्य संशोधन केंद्राला 'विसुद्दीमग्ग'ची 
चिकित्सक आवृत्ती काढण्यासाठी तज्ज्ञाची मदत हवी होते. वुड्स यांच्या 
शिफारशीमुळे धर्मानंदांना हार्वर्डचे आमंत्रण आले (१९१०). त्यावेळी 
धर्मानंदजी पुण्यात होते. अमेरिकावारीला सयाजीरावांची परवानगी मिळाल्यावर 
१९१० ते १९१२ ही त्यांची पहिली हार्वर्डवारी झाली. अशा एकूण चार वाऱ्या 
त्यांनी केल्या. दुसरी खेप १९१८ ते १९२२. तिसरी वारी १९२६ (एक वर्ष) 
व चोथी अखेरची सफर १९३१-१९३२. 

पहिल्या वारीत वाटेतील इंग्लंडमधील मुक्कामात त्यांचा मार्क्सवादाशी 
परिचय झाला. कार्ल मार्क्सचे चरित्र व समाजवादी तत्त्वज्ञानाची पुस्तके बरोबर 
घेऊनच ते हार्वर्ड येथे गेले. यातून त्यांच्या धार्मिक अभ्यासाला आधुनिक 
विचारांची बेठक प्राप्त झाली. याच सुमारास मुंबई विद्यापीठाने पालीच्या 
अभ्यासक्रमाला मान्यता व पाली शिक्षणाचे पहिले केंद्र पुण्यात सुरू करण्याचे 
निर्णय घेतले होते. त्यामुळे धर्मानंदजींना फर्ग्युसन कॉलेजने ऑफर दिली; पण 
त्यात पुणेरी अनुदार वृत्तीचे दर्शन घडविले. इतरांना १०० रुपये पगार, पण 
या पाली पंडिताला ७५ रुपये. कारण त्याच्याजवळ कोणतीही डिग्री नव्हती. 
ही गोष्ट सयाजीराव व अन्य हितचिंतकांना खटकली होती. तरी पुण्यात राहून 
आपले ध्येय गाठता येईल, म्हणून हा अन्याय धर्मानंदांनी सहन केला. १९१२ 
ते १८ ही सहा वर्षे त्यांनी फर्ग्युसनमध्ये शिकविले व प्रपंचही नेटका केला. 
मनोरमा व कमला या दोन मुली झाल्या. 

१९१८ साली त्यांना पुन्हा हार्वर्डला आग्रहाचे आमंत्रण आले. यावेळी 
फर्ग्युसन कॉलेजने त्यांना दोन वर्षांची रजा मंजूर केली. १९१८ ते १९३२ या 
दुसऱया वारीत ते माणिक व दामोदर यांना बरोबर घेऊन गेले. विसुद्दीमग्ग व 
अन्य पाली ग्रंथांचे संस्करण पार पाडले. शिवाय एका संधीचा लाभ घेऊन 
रशियन भाषा अवगत करून घेतली. दामोदरला मागे ठेवून ते भारतात परतले. 

यावेळी गांधीजी त्यांच्यामागे उभे राहिले. गुजरात विद्यापीठात पुरातत्व 
मंदिर स्थापन झाले होते. तेथे संशोधकाला २५० रु. पगार होता. पण 
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धर्मानंदजींच्या गरजा ओळखून गांधींजींनी त्यांना ३५० रुपये देऊ केले. पुणेकर 
पंडितांच्या अगदी उलट असा हा अनुभव होता. अधिक पगार घेणे हे 
धर्मानंदांना धर्मसंकट होऊन बसले. त्यांनाही त्यागाचा .नशा आला होता की 
काय, अशी शंका येते. गुजरात विद्यापीठात अध्ययन संशोधन ग्रंथलेखन. 
याबरोबर त्यांनी जैन धर्माचा अभ्यास केला. १९२६ साली ते तिसऱ्यांदा 
हार्वर्डला जाऊन वर्षभरात परतले. आता आणखी एक योगायोग घडून आला. 
लेनिनग्राड येथील बौद्ध धर्माचा अभ्यास करणाऱ्या केंद्राचा उल्लेख नेहरूंच्या 
एका लेखात त्यांनी वाचला अन्‌ तेथे जायची इच्छा निर्माण आली. नेहरूच्याच 
मार्गदर्शनाने केलेल्या प्रयत्नाला यश येऊन “सोव्हिएत अकॅडमी ऑफ 
सायन्सेस'तर्फे त्यांना रशियाभेटीचे आमंत्रण आले. १९२९ साली लेनिनग्राड 
विद्यापीठात पाली शिकविले. शिवाय मॉस्को व अन्य शहरांना भेटी दिल्या. 

१९३० मध्ये ते भारतात परतले, तेव्हा मिठाचा सत्याग्रह, दांडीयात्रा व 
असहकार यांचे पर्वे चालू होते. त्यात हे सहभागी झाले. कामगारवर्गात 
सत्याग्रह चळवळीचा प्रसार करण्याचे काम केले. त्यामुळे शिक्षा होऊन 
ठाण्याच्या तुरुंगात रवानगी झाली; पण उच्च न्यायालयाने त्यांना निर्दोष 
ठरविले. १९३१-३२ सालात त्यांची अमेरिकेची चौथी व रशियाची दुसरी वारी 
झाली. भारतात परतल्यावरही ते फिरतच राहिले. १९३९ साली मुंबईत परळ 
येथे बहुजन विहार स्थापन केला. आता ते वयाच्या सत्तरीत होते. मधुमेहाचे 
जुने दुखणे तापदायक झाले होते. म्हणून त्यांनी जैन पद्धतीने सल्लेखन (अर्थात 
प्रायोपवेशन) करून देहत्याग करण्याचे ठरविले. बौद्ध धर्मात त्याला प्रतिष्ठा 
नसते. गांधींच्या सेवाग्राम आश्रमात ४ जून १९४७ साली जगाचा निरोप घेतला. 
ते निर्भीड, स्पष्टवक्ते होते. जमीनदार-भांडवलदारांनी समाजाचे विश्वस्त म्हणून 
वागावे, या गांधीजींच्या वक्‍तव्याबद्दल नाराजी व्यक्त केली. समाजवादी 
तत्त्वज्ञान, बौद्ध विचारास पूरक असल्यामुळे ते मार्क्सकडे ओढले गेले होते. 
पण मार्क्सवादातील क्रांतिकारी हिंसा त्यांना मान्य नव्हती. 

१९३० च्या दशकात डॉ. आंबेडकर यांना धर्मानंदजींची माहिती झाली. 
बौद्ध धर्माकडे त्यांचा ओढा होता; पण धर्मानंदांकडून ते काय शिकले, हा 
प्रश्‍न येथे अप्रस्तुत म्हणून बाजूला ठेवू. 

'विसुद्दीमग्ग'चे संपादन करणे हे धर्मानंदजींचे. प्रमुख संशोधनकार्य. 
त्यामुळे जगाला विस्मृतीत गेलेल्या थेरवादाची ओळख झाली. पाचव्या शतकात 
होऊन गेलेल्या गया येथील बुद्धघोष या ब्राह्मणाने बौद्ध धर्म स्वीकारून पाली 
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श्र... 


भाषेत विसुद्दीमग्ग हा ग्रंथ रचला. बुद्धाने आपली शिकवण पाली भाषेत दिली 
होती; पण कालांतराने बौद्ध पंडितांनी प्रतिष्ठित संस्कृतचा अवलंब केला. 
बुद्धघोषाचा ग्रंथ गद्य-पद्यात आहे. त्यात कथा नाहीत, पण प्रत्येक तत्त्व 
उलटसुलट चर्चा करून विशद केले अहे. विसुद्दी व निर्वाण एकच होत. 
सूतबुद्धाचे भाषांतरही धर्मानंदांनी केले. बुद्धाच्या जीवनातील बारीकसारीक 
गोष्टीसुद्धा लोकांना कळाव्यात, हा त्यामागीत हेतू होता. मूळ पालीवरून 
'विसुद्दीमग्ग'चे भाषांतर मराठीत केले, ते दुर्गाबाई भागवत यांनी. अश्वघोष व 
धर्मानंद यांच्यात साम्य आढळते, हे त्यांनी नमूद केले. अश्वघोषाने बुद्धचरित्र 
लिहून झाल्यावर संस्कृत भाषेत 'वज्रसूची' हा ग्रंथ लिहिला. उपनिषदातील 
तत्त्वज्ञान त्यात आहे. मनुष्याच्या जाती पाडणे हे खोटे आहे. ब्राह्मण अशी जात 
नसतेच वगैरे... “वज्रसूची'चे संस्कृतमधून मराठीत पहिले भाषांतर केले ते 
तुकारामाची ब्राह्मण शिष्या बहिणाबाई हिने. त्रिपीटकाच्या प्रचंड पसार्‍यातून 
बुद्धाच्या जीवनावर प्रकाश टाकणारे उल्लेख एकत्र करण्याचे कार्य धर्मानंदांचे 
होय. बौद्ध-जैन धर्मावर त्यांनी एकण ११ पुस्तके लिहिली. “निवेदन' हे त्यांचे 
आत्मवृत्त होय. 

नेहरूंच्या परराष्ट्र धोरणाचे एक सूत्र म्हणून पंचशील हा शब्दप्रयोग 
सर्वाच्या परिचयाचा झाला. सोव्हिएत गट व अमेरिकन गट यांच्यातील 
शीतयुद्धाच्या काळात दोहोंपासून अलिप्त राहून साम्राज्यवादाचा विरोध 
करण्यासाठी आशिया व आफ्रिकेमधील स्वतंत्र राष्ट्रांचा तिसरा गट उभा करणे, 
हा त्यामागील हेतू होता. नेहरूंनी ज्या पंचशील तत्त्वांचा पुरस्कार केला, ती 
'विसुद्दीमग्ग'मध्ये सांगितली आहेत. धर्मानंदांच्या संशोधनामुळे ती नेहरूंना 
कळली, हा मुद्दा येथे प्रस्तुत आहे. मात्र ही बौद्ध तत्त्वे वैयक्तिक चारित्र्याच्या 
आदर्शाची आहेत. जसे कोणत्याही सजीवास इजा न देणे, कोणी आपल्याला 
न दिलेली वस्तू न बळकावणे, लैंगिक चारित्र्य पाळणे, खोटे न बोलणे व 
मद्यपान न करणे. नेहरूंनी या नीतितत्त्वांना व्यापक स्वरूप देऊन राजकीय 
पातळीवर नेले. १९५४ साली भारताने चीनबरोबर पंचशील तत्त्वांचा करार 
केला. ती तत्त्वे अशी : १) परस्परांचे सार्वभौमत्व २) भौगोलिक अखंडत्व 
३) एकात्मता ४) अनाक्रमण व ५) शांततामय सहजीवन; पण राजकारणाच्या 
खेळात असा भाबडा आदर्शवादी आशावाद किती घातक ठरला, याला पुढचा 
इतिहास साक्ष आहे. 
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प्रकरण ४२ 


दोन बौद्ध महापंडित 
२. राहुल सांकृत्यायन 


९ एप्रिल १८९३ रोजी उत्तर प्रदेशातील पंदाहा (जि. आझमगढ) येथे 
केदारनाथ पांडे या मुलाचा जन्म झाला. शेतीचा व्यवसाय असलेल्या भूमिहार 
ब्राह्मण घराण्यात अवतरल्यामुळे छुए 
त्यानुसार बालपणीचे संस्कार 
झाले. आई-वडिलांचे लवकर | 
निधन झाले. म्हणून या मुलाचे 
संगोपन आजीने केले. तो काळ 
दुष्काळांचा होता. १८९७च्या 
महादुष्काळाच्या आठवणी 
केदारनाथच्या स्मृतीत कायमच्या | 
राहिल्या. खेड्यातल्या शाळेत || 
झाले तेवढेच शिक्षण पदरी होते; 

बौद्ध धर्माबद्दल कुतूहल | 
निर्माण व्हायला एक योगायोग 
कारणीभूत झाला. केदारचे ब क 
आजोबा लष्करात असल्यामुळे मराठवाड्यातील जालन्यात त्यांचा बराच काळ 
गेला. त्यांची बुद्धी चोकस व सूक्ष्म असावी. कारण त्यांच्या तोंडून ऐकलेली 
अजंठा, एलोरा वगैरे बौद्ध केंद्रांची वर्णने व त्यासंबंधीच्या कथा छोट्या 
केदारच्या भावी आयुष्याला प्रेरणा व दिशा देऊन गेल्या. बाहेरील जग 
पाहण्याची इच्छा तीव्र झाली. वयाच्या नवव्या वर्षी त्यासाठी तो घरातून पळून 
गेला. पण लवकरच परतला. धर्मानंदांच्या बाबतीत असेच घडले होते, पण 
नंतरच्या आयुष्यात राहुल सांकृत्यायन अधिक खंबीर वाटतात. ते लग्नाच्या 
बेडीत अडकले नाहीत. प्रपंचाचे पाश नसल्यामुळे ते द्विधा मन:स्थितीत 
सापडले नाहीत. बौद्ध धर्म स्वीकारल्यानंतर त्यांनी राहुल सांकृत्यायन हे नाव 
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धारण केले, असे नेहमी लिहिले जाते. पण दुर्गाबाई भागवत यांच्यानुसार त्यांनी 
कुणाकडून दीक्षा घेतली नव्हती व औपचारिक धर्मांतर केले नव्हते. बुद्धाचे 
तत्त्वज्ञान, आयुष्य व कार्य यांकडे ते स्वयंप्रेरणेने ओढले गेले. बौद्ध धर्माचा 
प्रसार करणे हा त्यांचा हेतू नव्हता. विस्मृतीत गेलेल्या बौद्ध धर्माची मूळ 
कागदपत्रे मिळविणे, त्यासाठी ती जेथे मिळतील अशा देशात प्रवास करणे, 
ती वाचण्यासाठी लागणाऱ्या भाषा अवगत करून घेणे, दृष्टी बहुशाखीय 
(H०॥५£८) असल्यामुळे विज्ञान, सामाजिक शास्त्रे, ललित साहित्य, 
लोकसाहित्य अशाही विषयांना कवेत घेणे आणि सातत्याने लेखन करणे, ही 
सर्व दिव्यत्वाची प्रचिती देणारी असामान्यत्वाची शिखरे त्यांनी गाठली. 

भारतातील भ्रमंतीखेरीज त्यांनी नेपाळ, तिबेट, श्रीलंका, इराण, चीन, 
रशिया, ब्रह्मदेश अशा देशांत प्रवास केला. तिबेटमध्ये बोद्ध लामाच्या वेशांतरात 
प्रवेश मिळविला. पाली, संस्कृत पुस्तके व चित्रे गोळा करून भारतात आणली. 
त्यासाठी २२ खेचरांचा वापर केला. पटणा म्युझियमध्ये ती जतन करून ठेवली 
आहेत. राहुलजी नुसते महापंडित नव्हे तर बहुभाषाकोविद होते. हिंदी, संस्कृत, 
पाली, भोजपुरी, ऊर्दू, पर्शियन, अरेबिक, तमीळ, कन्नड, तिबेटी, सिंहली, 
फ्रेंच, रशियन व अर्थात इंग्लिश या भाषा त्यांना चांगल्या अवगत होत्या. ते 
मराठीसुद्धा सहजपणे वाचत. 

भ्रमंतीबरोबर त्यांची लेखणीही सतत चालू होती. वयाच्या विशीत त्यांनी 
लेखनाला सुरुवात केली व आयुष्यभरात १४६ पुस्तकांची निर्मिती केली. 
त्यासाठी त्यांनी जास्त करून पाच भाषांचा अवलंब केला. हिंदी, संस्कृत, 
भोजपुरी, पाली व तिबेटी. “मेरी जीवन यात्रा’ (एकूण पाच भाग) हे आत्मवृत्त 
मुळात संस्कृतात लिहिलेल्या रोजनिशीवरून त्यांनी तयार केले. 

धर्मानंदांप्रमाणे राहुल सांकृत्यायन यांनाही लेनिनग्राड विद्यापीठात 
प्राध्यापक होण्याचा मान मिळाला व तोही १९३७-३८ व १९४७-४८ असा 
दोन वेळा, पण धर्मानंद पाली शिकवीत, तर सांकृत्यायन इंडॉलॉजीचे 
प्राध्यापक होते. धर्मानंद १९२९ मध्ये लेनिनग्राड येथे प्राध्यापक होते. त्यांची 
भेट होणे शक्‍य नव्हते तरी एकमेकांबद्दल त्यांनी काही लिहिल्याचे ऐकिवात 
नाही. 

बिहारमधील परसगढ गावात त्यांचे काही वर्षे वास्तव्य होते. त्या 
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री प्रवेशद्वार असून ते राहुल गेट नावाने त्यांची स्मृती जपते. ४५ वर्षे 
प्रवासात घालवून ते अखेरपर्यंत कार्यरत होते. १४ एप्रिल १९६३ रोजी वयाच्या 
` सत्तराव्या वर्षी त्यांचे दार्जिलिंग येथे देहावसान झाले. त्याजागी त्यांचे स्मारक 
म्हणून बौद्ध स्तुप उभारलेला आहे. 

“व्होल्गा से गंगा' हा त्यांचा जागतिक पातळीवर कीर्ती मिळवलेला ग्रंथ 
होय. आर्य लोक युरेशियाच्या गवताळ प्रदेशातून भारतात प्रगती साधत कसे 
आले, हे दाखविण्यासाठी त्यांनी इ.स.पू. ६००० ते १९४२ असा काळ 
निवडला. म्हणजे गांधीजींच्या चलेजाव चळवळीला भिडवला. कल्पित व 
` वास्तव यांचा संगम साधून एक अजरामर साहित्यकृतीला जन्म दिला. खास 
दखल घेण्यासारखी गोष्ट म्हणजे आर्य हे उत्तर ध्रुवावरून आले किंवा 
भारतातूनच अन्यत्र पसरले, अशा सिद्धांतांना ते बळी पडले नाहीत. त्यांच्या 
या साहित्यकृतीचा अनुवाद मराठीसह सुमारे पंधरा देशी-विदेशी भाषांत झाला. 
अशी अफाट लोकप्रियता हा त्या काळाचा महिमा होता. आज या ग्रंथाचे 
चिकित्सक मूल्यमापन कसे केले जाते, याची कल्पना नाही. हे क्षेत्र 
जाणकारांचे आहे. 

'मज्जिम निकाय'चे पालीतून हिंदीतून भाषांतर करणे, हे राहुलजींचे 
एक संशोधनकार्य होय. येथे आपल्यापुढे दोन प्रश्‍न उभे राहतात. एक, मज्जिम 
निकाय म्हणजे काय? दोन, त्याचे भांषांतर करण्याची गरज त्यांना का वाटली? 
बिनय, सुत्त व अभिधम्म या तीन पिटकांपैकी सुत्तपिटकात बुद्धाची शिकवण 
आढळते. या पिटकाचे पुन्हा पाच भाग, त्यांना निकाये म्हणतात. १ दीघ 
(दीर्घ) निकाय, २ मज्जिम निकाय, ३ संयुक्‍त निकाय, ४ अंगुत्तर निकाय, ५ 
खुहूक निकाय; पण ही विभागणी विषयवार तर्कशुद्ध पद्धतीने झालेली नाही. 
बुद्धांची शिकवण वगेरे जतन करून ठेवण्यासाठी भाणक परंपरा होती. 
भिक्खूंचा एकेक गट विशिष्ट सूत्रे पाठ करून ठेवत असे. म्हणजे वैदिकांच्या 
मौखिक परंपरेसारखीच होती. पाच भाणक गटांनी जतन करून ठेवलेली 
म्हणून निकाये पाच. या सर्वांचे संपादन व भाषांतर पाश्चिमात्य विद्वानांनी 
केलेले होते. ते त्यासाठी रोमन लिपीचा वापर करीत. 

'मञ्जिम निकाय” चे काम /॥/5 0905 व त्यांचे सहकारी यांनी 
१८८८ ते १९२५ च्या काळात प्रसिद्ध केले. ते चार भागांत आहे. पण 
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सर्वसामान्य जिज्ञासूंच्या आवाक्याच्या बाहेरचे ठरते. म्हणून कदाचित 
सांकृत्यायन यांनी मूळ पालीवरून 'मज्जिम निकाय'चे हिंदीत रूपांतर केले 
असावे. 

राहुल सांकृत्यायन यांच्यासारखा झपाटलेला प्रवासी पंडित शोधून 
सापडणार नाही. ते स्वतःच सांगून गेले, 

सैर कर दुनिया की गाफील 

जिंदगानी फिर कहाँ? 

जिंदगानी गर मिली तो 

ये जवानी फिर कहाँ? 

हे प्रवासाचे सूत्र आजकाल बरेच लोक पाळतात. आपण कुठे कुठे 
जाऊन आलो ते अभिमानाने सांगतात; पण त्यांच्या सफरी अद्ययावत सुखसोयी 
पुरविणाऱ्या टुरिस्ट कंपन्यांनी घडवून आणलेल्या असतात. आपण त्यातून काय 
शिकलो, हा प्रश्‍न त्यात उद्‌भवत नसतो. आम्ही कसे आनंदात जगतो, हे 
दाखवून द्यायचे असते. 

राहुल सांकृत्यायन यांच्याबद्दल एक आश्चर्य म्हणजे ते कम्युनिस्ट झाले. 
रशियाच्या दौच्यानंतर त्यांनी कम्युनिस्ट चळवळीचा झेंडा हाती घेतला. 
शेतकऱ्यांसाठी कार्य केले व त्यापायी तुरुंगवासही भोगला. धर्मानंदसुद्धा 
रशियावर खूश होते. 

हे दोन्ही बौद्ध महापंडित Dictatorship of the Proletariat व Use 
०† 77707 चे समर्थन करणाऱ्या लेनिनच्या रशियावर बेहद्द खूश कसे काय 
झाले, असा प्रश्‍न पडतो. रशियन राज्यक्रांतीने सर्वच विचारवंत भारावले होते. 
पण बर्ट्राड रसेल यांनी १९२०मध्ये रशियाला भेट देऊन त्यावर पुस्तक प्रसिद्ध 
केले. त्यात रशियन नोकरशाही व गुप्तहेर खाते झारच्या जुलूमशाहीपेक्षाही 
वाईट असल्याचे स्पष्ट मत दिले होते. ही गोष्ट या मानवतावादी महापंडितांच्या 
निरीक्षणातून कशी काय सुटली, टॉलस्टॉयसारख्या रशियन प्रतिभावंतांच्या 
योगदानाचा त्यांनी काय विचार केला, असे प्रश्‍न आज आम्हाला पडतात. 
'पंडानाम सुक्ष्मा बुद्धी ' म्हणजे ज्याला सूक्ष्म बुद्धी असते तो पंडित. तत्कालीन 
लाटेवर स्वार झाल्यामुळे या दोन्ही महापंडितांची बुद्धी कुठेतरी तोकडी पडली 
असे दिसते. अखेर महापुरुषही माणूसच असतात व अआपूर्णत्व हे माणसाचे 
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एक लक्षण होय. 

आता एक शेवटचा प्रश्न, हे दोन महापंडित विशिष्ट काळात का निर्माण 
| झाले? १९व्या शतकाच्या सुरुवातीपासून पाश्चिमात्य पंडितांमध्ये पौर्वात्य परंपरा, 
' धर्म, भाषा, कला, तत्त्वज्ञान यांबद्दल सक्रिय कुतूहल जागृत झाले होते. 
_ त्याचबरोबर विज्ञानवाद-बुद्धिवाद, औद्योगिक क्रांती व यांत्रिक जीवन यांनी 
 उबगलेल्यांना बौद्ध धर्मात नवा आशावाद गवसला. अमेरिकेत १८७५ साली 
“थिऑसॉफिकल सोसायटी'ची स्थापना झाली. मादाम ब्लव्हात्स्की (रशियन) 
ब कर्नल अलकॉट (अमेरिकन) या सोसायटीच्या संस्थापकांनी १८८० मध्ये 
बौद्ध धर्म स्वीकारला. आगामी बुद्ध मैत्रेय धर्माधर्मातील लढाया थांबवून 
मानवजातीला तारून नेईल, अशी त्यांची श्रद्धा होती. या दोन संस्थापकांच्या 
निधनानंतर अनी बेझंट सोसायटीच्या प्रेसिडेंट झाल्या. त्यांनी मद्रासमधील 
अड्यार येथे मुख्यालय बनविले. लेडबीटर हे त्यांचे सहकारी. त्यांनी जिददू 
कृष्णमूर्ती या मुलाला आगामी बुद्ध घडवण्याची जबाबदारी स्वीकारली वगेरे 
इतिहास येथे अप्रस्तुत, पण हे वातावरण बौद्ध धर्माच्या इतिहासाचा नव्याने 
शोध घेणाऱया भारतीय पंडितांच्या उदयाला प्रेरक ठरले. या दोन महापंडितांनी 
बौद्ध तत्त्वज्ञान व इतिहास यांचे पुनरुज्जीवन केले. तरी त्यांचे तोंड 
भूतकाळाकडे नव्हते. भारतीयांच्या बौद्धिक आत्मनिर्भरतेचा एक नमुना त्यांनी 
जगापुढे ठेवला, हे विशेष. 


आंबेडकर करतात. पण बोद्ध धर्माच्या सखोल अभ्यासाला पालीची गरज 
होती, हे वरील लेखावरून स्पष्ट होते. म्हणूनच “पाली शिकायला तुम्हाला 
कोणी बंदी घातली होती?” असा सवाल डॉ. आंबेडकरांच्या बाबतीत दुर्गाबाई 


भागवत करतात. खरे म्हणजे भारतीय परंपरेत धर्मांतर ही संकल्पनाच नाही. 
आहे ती “नांदा व नांदू द्या” वृत्तीची परमतसहिष्णुता. कडवे धर्मांतर इस्लाम 
व खिश्चऑॅनिटीची देणगी आहे. 
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प्रकरण ४३ 


बौद्ध वाङमयातील जातककथा 





बोद्धांचे सर्वात प्राचीन वाड्मय म्हणजेच त्रिपीटक. त्याचा पसारा 
महाभारताच्या तिप्पट आहे. त्यात जातककथांचे स्थान आगळे असून 
सर्वसामान्य जिज्ञासूंना आकलनीय व उद्बोधक आहे. म्हणून त्यांचा विचार 
येथे केला आहे. त्यापूर्वी बौद्ध वाङ्मयाच्या पसार्‍यात जातककथा कोठे येतात, 
हे सांगणे आवश्यक आहे. 

त्रिपिटकात विनयपीटक, सूतपीटक व अभिधम्मपीटक मोडतात. 
विनयात आचरणाचे नियम, सूत्तमध्ये विविध प्रश्‍नांची चर्चा व अभिधम्ममध्ये 
नीतिमत्ता व तत्त्वज्ञान आहे. सूत्तपिटकाचे पुन्हा पाच भाग असून त्यांना 
'निकाये' म्हणतात. पैकी खुद्दनिकायाची १५ पुस्तके आहेत. त्यातल्या दहाव्या 
पुस्तकात जातककथा आढळतात. हीच माहिती सोबतच्या आलेखरूपात स्पष्ट 
होईल. 

भगवान बुद्धांच्या पूर्वजन्मातील कथांना जातककथा” म्हणतात. त्यातील 
बुद्ध हा बुद्धत्व प्राप्त होण्यापूर्वीचा बोधिसत्त्व असतो. प्रत्येक जन्मात 
बुद्धत्वाच्या एकेक गुणात त्याने पारंगतता प्राप्त केली, अशी श्रद्धा आहे. या 
कथा मनोरंजक, उद्बोधक असून भावनांचा नाजूक आविष्कार साधतात व 
मनाची पकड घेतात. मृगजातक, हस्तिजातक, षड्दन्तजातक (छदन्तजातक), 
महाकपिजातक अशा अनेक कथा आजही लोकप्रिय आहेत. मूळ पाली 
भाषेतील या कथांचा इंग्रजी अवतार (१८९५-१९०७) सहा खंडी आहे. त्यात 
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कथेखेरीज अन्य माहितीही मिळते. जगातील सर्व महत्त्वाच्या भाषांत 


जातककथा उपलब्ध आहेत. दया, क्षमा, सत्यनिष्ठा, त्याग, मैत्री, शांती ही 
भारतीय संस्कृतीची शाश्वत मूल्ये बिंबबणारे जातकसाहित्य म्हणजे भारताने 
जगाला दिलेली एक देणगी होय. प्राणिकथांचा एवढा समृद्ध संग्रह जगात | 
दुसरा नाही. हिंदू धर्म टिकवण्यात जे कार्य पुराणांनी केले, तेच बौद्ध 
धर्मप्रसारात जातककथांनी साधले. 

इ.स.पू. दुसर्‍या व पहिल्या शतकांत या कथा प्रचलित असल्याचे 
बारहूत, अजंठा व सांची येथील त्यांच्या कलाविष्कारावरून सिद्ध होते. बारहूत 
(मध्य प्रदेश) येथील शुंगकालीन शिल्पांत (इ.स.पू. दुसरे शतक) काही कथा 
कोरलेल्या आढळतात. त्यांच्या समकालीन म्हणता येतील, अशा अजंठा येथील 
सातवाहनकालिक हिनयान चित्रात साम व षड्दन्त यांना स्थान लाभले आहे. 
सांची येथील तोरणावर कोरलेल्या कथा इ.स.पू. पहिल्या शतकातील आहेत, 
पण जातककथांच्या कलाविष्काराला बहर आला, तो पाचव्या शतकानंतर होय. 
अजंठ्याच्या वाकाटककालीन महायान कलेत दहापेक्षा जास्त कथा चित्रित 
केलेल्या आहेत, पण लेखी स्वरूपात त्या भारतामध्ये उपलब्ध झाल्या नाहीत. 

जातककथांची दुसरी बाजू ऐतिहासिक आहे. त्यांचा उगम लोककथांतून 
झालेला आहे. बुद्धापूर्वी अशा प्राणिकथा अस्तित्वात होत्या, पण त्यांच्यावर 
बौद्ध मताचा ठसा उमटवण्यासाठी त्यांना बुद्धाच्या पूर्वजन्मीच्या कथा म्हणून 
सादर करण्याची किमया बौद्धांची. त्या बुद्धांनी स्वत: सांगितलेल्या नाहीत. 
त्यांचे स्वरूपही पालटत गेले आहे. पण नीतिकथा म्हणून सूत्तपीटकाच्या 
खुद्दकनिकायात बसविण्यात आल्या, त्या तिसऱ्या बुद्ध परिषदेच्या वेळी 
(इ.स.पू. तिसरे शतक). असे असून आज आपल्याला जातककथा उपलब्ध 
आहेत, त्या श्रीलंकेतील बुद्धघोषाच्या जातकठुवण्णना या पाचव्या शतकातील 
पाली ग्रंथामुळे. त्यातील पद्यभाग प्राचीन व गद्यभाग बुद्धघोषचा आहे. त्यांची 
संख्या ५५० मानली जाते, पण ती थोडी कमी भरते. या प्रक्रियेत हजार वर्षांचा 
काळ लोटलेला आहे. म्हणून जातककथांचा काळ, याला नेमका अर्थ उतरत 
नाही. पण भारतीय जीवनाचे यथार्थ चित्र उभे करण्यास या अ-वैदिक 
परंपरेतील साधनांचा बहुमोल उपयोग होतो. 

जातकसाहित्यात काही विसंगतीही आढळून येतात. सर्वच कथा 
बुद्धांच्या पूर्वजन्माविषयी नाहीत, तसेच सर्वच नीतिकथाही नाहीत. शाक्यमुनींचा 
पूर्वज इक्ष्वाकू असून त्याचा दासीपुत्र श्रीकृष्ण हा निशाचासारखा कुरूप होता, 
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बौद्ध वाड्मयात जातककथांचे स्थान 
त्रिपीटक 


सिक्किम याचा ह जा 
विनयपीटक सूत्तपीटक अभिधम्मपीटक 
(आचाराचे नियम) (बुद्धाची शिकवण) (तत्त्वज्ञान, नीतिशास्त्र) 


सात भाग पाच भाग पाच निकाये 


दिघानिकाय मज्झिमनिकाय संयुक्तनिकाय अंगुत्तरनिकाय खुद्दकनिकाय 
बक SN DAUM MEN भाग) 


रमत. २५ ESTE) ES) ९ र OC न्यत 


जातककथा 
(इ.स.पू. तिसरे शतक) 


जातकङुवण्णना 
(इ.स. पाचवे शतक) 


निकाये स्मरणात ठेवण्यासाठी भिक्खूच्या पाच गटांत वाटून देण्यात आली होती. 
त्यामुळे ती पाच झाली. बौद्धांमध्ये पाठांतराची परंपरा अगदीच नव्हती असे नाही, 
पण तिची तुलना वैदिक परंपरेशी करता येणार नाही. 





असे घटजातक सांगते. बौद्धांना कृष्णाची लोकप्रियता नडत होती, हे त्यातून 
दिसते. एरवी राम, कृष्ण यांना बुद्धांच्या समान महापुरुष मानले गेले होते. 
त्यांच्याबद्दलची माहिती धक्कादायक असली, तरी बदनामी करणे हा तिचा हेतू 
नाही. एका जातकात वैदिकांच्या घोकंपट्टीवर मार्मिक टीका आहे. एक वैदिक 
ब्राह्मण मेल्यामुळे त्याचे शिष्य रडत होते. तेव्हा पिंजऱयातला पोपट त्यांचे 
सांत्वन करून रडू नका, असे सांगत होता. त्यावर शिष्य म्हणाले, “अरे, 
आमच्या गुरूला सर्व वेद पाठ होते. आता ते आम्हाला कोण शिकविणार?” 
पोपट उत्तर देतो, “हेच कारण असेल तर मी तुम्हाला वेद शिकवीन, रोज 
ऐकून ऐकून माझे ते पाठ झाले आहे.” अर्थ न समजता पाठ करण्याच्या 
परंपरेवर बौद्धांची ही खट्याळ टिप्पणी होय. ती खेळकरपणेच घ्यायला हवी. 
पाठांतरामुळेच जगातील एक प्राचीन बोली जिवंत राहून आधुनिक 
भाषाशास्त्राला जन्म देती झाली. मात्र साक्षरतेकडे दुर्लक्ष झाले. मौखिक 
परंपरेच्या अभावी बुद्धांची शिकवण टिकणे कठीण गेले. पण त्यामुळे बौद्ध 
लेखनकलेकडे वळले व साक्षरतेला हातभार लावते झाले. 

बुद्धांनी वैदिक कर्मकांड व ब्राह्मणांचे वर्चस्व झुगारले, तरी त्यांना 
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चातुर्वर्ण्यव्यवस्था तिच्या सर्व दोषांसह अभिप्रेत होती, हे जातककथांवरून 
स्पष्ट होते. मात्र चार वर्णात क्षत्रिय श्रेष्ठ व त्यात शाक्यवंश सर्वश्रेष्ठ, असे 
मानले जाई. बुद्धांचे सर्व मानवी पूर्वजन्म उच्चवर्णातलेच आहेत व तो 
सत्रीयोनीत कधी जन्म घेत नाही. कारण स्त्रियांना बुद्धत्व अप्राप्य असते. 
स्त्रीशिक्षणावर भर आहे तरी स्त्रीचे स्थान गौरवास्पद नाही. आसमंत अनभिरत, 
बंधन मोक्ख ही जातके स्त्रियांना चंचल, अविश्वासू, पतित, पापी वगैरे 
ठरवितात. हीन कुळांची निंदा विलीनकसारख्या जातकात आढळते. हीन वर्ण 
व हीन कुल यातील माणसाला संघात प्रवेश मिळत नव्हता. कुणाला 
मिळाल्यास त्याला तुच्छतेची सापत्न वगणूक मिळे, हे सीहोत्सुक जातकावरून 
कळते. 

जातककथांनुसार बुद्धांचे ८३ पूर्वजन्म संन्याशाचे, ५८ राजवंशातले, 
२४ ब्राह्मणांचे व बाकी अन्य प्राण्यांचे आहेत. भारतातील जीवनाच्या विविध 
पैलूंवर या कथा बहुमोल प्रकाश टाकतात. संघभावनेला महत्त्व असल्यामुळे 
पशु-पक्षी संघ करून संकटे परतवून लावतात व वृक्षसुद्धा समूहाने 
राहिल्यामुळे वादळात वाचतात, हे मार्मिकमणे दाखविले आहे. संघ लोकांच्या 
दानावर चाले, म्हणून दातृत्वाची अतिरंजित वर्णने येतात. राजनीतीचा प्रश्न 
येतो, तेथे तिचा धार्मिक शिकवणुकोशी संबंध नसतो, हे ठळकपणे जाणवते. 
राजकारणात षड्यंत्र, सूड, अपहरण, हत्या हे उपाय त्याज्य मानलेले नाहीत. 
व्यापार व व्यापारी मार्ग यांची माहिती येते. भडोचपासून इराणपर्यंत केलेल्या 
समुद्रयात्रेचे वर्णन (सुप्पारक जातक) सीरिया व बॅबिलॉनशी असलेले 
भारताचे व्यापारी संबंध (बाबेरू जातक) सार्थवाहांची कथा (महाजन 
जातक), जंगल व वाळवंट यातून जाताना होणारे हाल (अप्पणक व वण्णु 
जातक) अशी माहिती मौलिक होय. 

लुटारू, डाकू यांच्यामुळे प्रवास धोक्याचा होता, हे जातकांवरून 
कळते. बौद्धांचा भुताखेतांवर विश्वास होता. यक्ष एका वेळी चार-पाचशे 
व्यापाऱ्यांना खाऊन टाकीत, असे अप्पणक जातकात म्हटले आहे. व्यापारी वर्ग 
मोठ्या प्रामाणावर बौद्ध धर्माकडे आकृष्ट झाला होता. किंबहुना बौद्ध धर्माची 
भरभराट व र्‍हास या घटना भारताच्या देशी-विदेशी व्यापाराच्या चढ-उताराशी 
निगडित आहेत, यावरही प्रकाश पडतो. अशी ही जातककथांची ऐतिहासिक 
कथा. 
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प्रकरण ४४ 


जैन धर्माची वैशिष्ट्ये 





इ.स.पू. सहाव्या शतकात बुद्ध व महावीर हे दोन महात्मे होऊन गेले. 
महावीर गोतम बुद्धापेक्षा ४८ वर्षांनी मोठा. दोघांनी श्रमण संस्कृतीचे दोन नवे 
प्रवाह सुरू केले. गौतम बुद्ध आपल्या धर्माचा संस्थापक. पण महावीर जैन 
धर्माचा संस्थापक नव्हे. या विचारधारेची परंपरा आधीपासून सुरू होती. जैन 
धर्मांत २४ तीर्थंकर मानतात. त्यांची यादी उपलब्ध आहे. पण इतिहासकार 
तेविसावा तीर्थकर पार्श्वनाथ व चोविसावा महावीर (इ.स.पू. ५४०-४६७) 
यांनाच ऐतिहासिक व्यक्ती मानतात. जेन धर्मियांस ते पटत नाही. पहिला 
तीर्थकर वृषभनाथ हा ऐतिहासिक मानला तर त्याचा काळ कोणता हा प्रश्‍न 
येतो. तीर्थकरात भव्यता व दिव्यता अनुभवण्यासाठी जैन पुराणांनी महावीर १२ 
फुट उंच, पार्श्वनाथ १६ फुट व पहिला तीर्थकर वृषभनाथ ३००० फुट उंच 
असल्याचे सांगितले आहे. त्याचे वय काही अब्ज वर्षे म्हणजे पृथ्वीच्या 
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यापेक्षाही जास्त भरते. बहुतेक सर्व तीर्थकर चरित्राचे व पुराणांचे विषय झाले 
आहेत. चोवीस हा आकडा पवित्र व आदर्श बनविण्याचे श्रेय जैनांचे. म्हणूनच 
विष्णूचे अवतार १० वरून चोवीसवर गेले. दत्ताने केलेले गुरू चोवीस, 
संध्येतील नावे चोवीस. त्यावर मात करण्यासाठी शैवांनी शिवाचे अवतार 
२८वर नेले. धर्मकारणात अशी चढाओढ चालू असते. 

तीर्थकरांखेरिज जेनांनी त्रेसष्ट (६३) शलाकापुरुष म्हणजे महापुरूष 
मानले आहेत. त्यात वासुदेव, कृष्ण, बलराम व पद्म (म्हणजे राम) व लक्ष्मण 
यांचा समावेश होतो. जैनांना राम भावला तो एक उदात्त महापुरुष म्हणून. 
किमान १५ जैन ग्रंथांतून रामकथेचा उल्लेख येतो. अरिष्टनेमी म्हणजे ३२वा 
तीर्थकर हा श्रीकृष्णाचा चुलत भाऊ मानला जातो. तो श्रीकृष्णापेक्षा शूर पण 
अहिंसेचा पुजारी होता. जैनांचा रामसुद्धा हिंसा करत नाही. तो जैनमुनी बनतो. 
सर्वच धर्म एकमेकांपासून काही उचलून व काही नाकारून विकसत जातात. 
सत्य, अस्तेय, अपरिग्रह व अहिंसा ही चार तत्वे पार्श्वनाथाने शिकवली. त्यात 
ब्रह्मचर्यं व तपश्चर्या या दोन मूल्यांची भर महावीराने घातली. गौतम बुद्धाने 
पार्श्वनाथाची चारही तत्त्वे स्वीकारून त्यात समाधी व प्रज्ञा यांची भर घातली. 
महावीराच्या अनुयायांना निग्रंथ म्हणत. जैन हा शब्दप्रयोग नंतरचा आहे. 
सृष्टीचा नियंता सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान ईश्वर जेन धर्मास मान्य नाही. पण त्यांचे 
तीर्थकर हे देव देवादिदेव आहेत. हिंदू देवांपेक्षा श्रेष्ठ. बहुतेक तीर्थकर 
राजघराण्यातले असून कायदे देणारे आहेत. त्यांचेखेरिज अन्य देवांवर जैनांचा 
विश्वास नाही. तीर्थकर संसार सागरातून तारून नेणारे साधन निर्माण करतात. 
तीर्थ म्हणजे धर्म-सत्यावर श्रद्धा, सम्यक ज्ञान, सम्यक चारित्र्य म्हणजे 
अहिंसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह यांचे आचरण करून तीर्थकर मुक्त, 
ज्ञानमय व आनंदमय अवस्थेला पोहोचलेले असतात. 

काही बाबतीत जेन धर्म बराच बुद्धिवादी व पुरोगामी आहे. त्यांच्या 
तत््व-चिंतनातील अनेकान्तवाद, न्यायबाद व स्यादवाद हे सार्वकालीन 
महत्त्वाचे आहेत. अनेकान्तवाद म्हणजे कोणत्याही प्रश्‍नाला विविध बाजू 
असतात. एकच अर्थ नसतो. त्यामुळे जीवनाकडे योग्य परिप्रेक्ष्यात पाहता येते. 
न्यायवाद (किंवा नयवाद) म्हणजे एकाच गोष्टीकडे निरनिराळ्या दृष्टिकोनातून 
पाहणे. स्यादवाद म्हणतो स्याद्‌ अस्ति, स्याद्‌ नास्ति, स्याद्‌ अस्थिनास्ती. 
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म्हणून मला समजले तेच बरोबर, असा हट्ट धरता येत नाही. यात | 
Subjectivily (सार्त्रची) व (२७॥७॥॥४/ (आइन्स्टाइनची) यांचे आधुनिकपूर्व 
काळात आलेले भान दिसून येते. ईश्वर अमान्य करण्यातही जैनांनी बौद्धिक 
धाडस दाखवले. शिवाय देह-त्यागाला (संल्लेखना किंवा संथारा यांना) 
मान्यता व प्रतिष्ठा देणारा हा एकच धर्म आहे. वेद व श्राद्धविधी त्यांनी 
नाकारले आहेत. तरी जैनांना जातीयता प्रिय आहे. दिगंबर पंथात ८७ व 
श्वेतांबरांमध्ये ३८ जाती व उपजाती आहेत. ते धर्मप्रसारही करतात. एरवी हिंदू 
समाजात एकरूप होऊन राहणारे जैन शाकाहार-अहिंसेचा प्रश्‍न आला की 
आजूबाजूच्या मांसाहारी लोकांबद्दल कडवी असहिष्णुता दाखवतात. दिगंबर 
पंथ स्त्रियांना मोक्ष नसल्याचे सांगतो. श्वेतांबरांमध्ये तो मिळू शकतो. 
मूर्तिपूजेसाठी जैनांना हिंदू ब्राह्मण लागतो. 

जैन व हिंदू मारवाडी उद्योगपती यांची लॉबी भारताच्या राज्यव्यवस्थेवर 
नियंत्रण ठेवते. पण याचा अर्थ सर्वच जैन धनाढ्य आहेत, असा नव्हे. जैन 
मूर्ती दोन मुद्रांमध्ये आढळतात. एक ध्यानमुद्रा व दुसरी कायोत्सर, जिच्यात 
देहाबद्दल ममत्व राहिलेले नसते. बालकाची निरागसता व साधूची निर्विकार 
शांती ही जैन मूर्तीचे वैशिष्ट्ये. श्रवणबेळगोळा येथील गोमतेश्वराची मूर्ती या 
गुणांबरोबर भव्यता व दिव्यता यांचा साक्षात्कार घडविते. मूर्ती नग्न असली तरी 
पाहणाऱ्याची नजर मुखावर खिळते. असि (शस्त्र), मसि (लेखनोपयोगी 
सामग्री) व कृषी अर्थात शेती असा उद्योगप्रधान त्रिवर्ग त्यांनी पुढे आणला. 
ब्राह्मणांचे लक्ष पाठांतरावर केंद्रित असे, लेखनावर नव्हते. जैनांनी 
लेखनकलेवर भर दिला. साधारण १०० वर्षापूर्वी मुलांनी पाटी-पेन्सिल हातात 
घेतली को “श्रीगणेशाय नम: ओनामासिद्ध' अशी सुरुवात होई. 'ओनामासिद्धं' 
म्हणजे “नम: सिद्धं’ जैनांच्या सिद्धपुरुषाची आठवण. जैन धर्म हा विषय फार 
मोठा आहे; येथे फक्त काही वैशिष्ट्यांवर प्रकाश टाकला. 
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प्रकरण ४५ 


पारशांच्या धर्मग्रंथाचा शोध 


पारशी लोकांच्या धर्माचा 
संस्थापक झरथुष्टू (टarathustra). 
ग्रीकांनी त्याला झोरॉस्टर (707०25९7) 
केले. काळ इ.स.पू. सातवे शतक. त्याच्या 
नावे असलेला पवित्र ग्रंथ 'झेंद अवेस्ता'. 
अवेस्ता म्हणजे मूळ संहिता व झेंद . 
म्हणजे त्यावरील भाष्य. अहूर मझ्दा इ. 
(Ahur ४४20४) हा त्यांचा देव 
झरथुस्ट्ला धर्माची शिकवण देतो. येथे 
अहूर म्हणजे असूर. त्यांच्या भाषेत अहूर 
हे चांगले व देव वाईट. वैदिक भाषेत हे 20. ४ 
बरोबर उलट झाले. तरी चांगल्या व वाईटातला संघर्ष. त्यात चांगल्याचा विजय 
व वाईटाचा नाश हाच विषय आहे. हुमत्त, हुक्त, हुवरस्त ही अहूर मझ्दाची 
शिकवण. त्याचा अर्थ अनुक्रमे Good Thoughts, Good Words, Good 
06605 असल्याचे इंग्लिश जाणणारे पारशी सांगतात. पर्शियन व संस्कृत 
भाषेतील साम्य या शब्दात दिसून येते. पूर्वी इराणी पारशांच्या हॉटेलमध्ये 
झोरॉस्टरचे चित्र व खाली हुमत्त, हुक्त, हुवरस्त लिहिलेले झळकत असे. 

आधुनिक जगाला झेंद अवेस्ताची ओळख झाली ती एका झपाटलेल्या 
फ्रेंच संशोधकामुळे. 

ऑक्टिल डुपेराँ (4/१८९४॥ ५ P९77०) हा एक बहुभाषातज्ज्ञ विद्वान 
होता. पॅरिस येथे 'अवेस्ता'ची काही पाने त्याच्या नजरेस पडली तेव्हा तो २३ 
वर्षांचा होता (२७५४). “ईस्ट इंडिया कंपनीने 'अवेस्ताची एक प्रत 
ऑक्सफर्ड येथे जतन करून ठेवली होती. त्यातील काही पानांची नक्कल 
पॅरिसला धाडण्यात आली होती. त्या काळात त्याचे वाचन करणे कुणालाच 
शक्य नव्हते. म्हणून ते आपण करायचे व त्यासाठी सुरतेला जायचे, असा 
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निश्चय या तरुणाने केला. कारण हा धर्म फक्त तेथेच टिकून होता. यातून 
दुर्दम्य इच्छाशक्तीची एक थरारक कहाणी सुरू होते. कुणाच्या खांद्यावर 
कुणाचे ओझे, याचे आश्चर्य वाटावे अशी. 

१७५४ साली नेमके फ्रान्स व ब्रिटन यांच्यात युद्ध पेटले. ते पुढे सात 
वर्षे चालू होते. त्यामुळे डुपेराॉँच्या अडचणी वाढल्या. पण कुणाला न सांगता 
हा वेडा माणूस लढाऊ जहाजावर खलाशी म्हणून भरती झाला. हेतू प्रथम 
पाँडिचेरी गाठणे व तेथून सुरत. पण खलाशी म्हणून जाणे शहाणपणाचे नव्हते. 
त्यात तुरुंगातून सुटलेल्या कैद्यांचा भरणा असे. सुदैवाने त्याच्या हितचिंतकांनी 
दुसऱया जहाजावर प्रवासी म्हणून त्याची व्यवस्था करून दिली. तीसुद्धा पाच 
महिन्यांची भयानक सफर होती. साथीच्या रोगांमुळे शंभरेक नाविक वाटेतच 
मरण पावले. डुपेराँ पाँडिचेरीला पोहोचला, तो अस्थिपंजर कंगाल अवस्थेत. 
सरकारी अधिकार्‍यांनी त्याला दाद दिली नाही. पण फ्रेंच समाजात त्याने स्थान 
मिळविले. सुरत गाठण्याचा एकच विचार त्यांच्या डोक्यात होता. भारतात 
इंग्रजांचे पारडे जड होऊ लागल्यामुळे धोका वाढला होता. बंगालमधून 
खुष्कीच्या मार्गे जाण्याचा निष्फळ प्रयत्नही त्याने करून पाहिला. पण सुदैवाने 
१७५७ साली त्याचा मोठा भाऊ पॉडिचेरीस आला. त्याची सुरतेलाच नेमणूक 
झाली होती. डुपेरॉ भावाबरोबर निघाला. पण थेट सुरतेला जाण्याऐवजी हा 
भटक्या माहे बंदरात उतरला व तेथून कोचीन, गोवा, औरंगाबाद, खान्देश 
पायाखाली घालत सुरतेला पोहोचला. दणकट प्रकृती, बेताच्या गरजा, डोक्यात 
वेड व असीम उत्साह यामुळेच ते शक्‍य झाले. 

बऱयाच प्रयत्नांनंतर सुरत येथे त्याने 'अवेस्ता'ची एक प्रत व 'पहेलवी 
फारसी” शब्दकोश मिळविले. त्याला “फारसी” येत होते, पण 'पहेलवी' व 
'संस्कृत'चे ज्ञान नव्हते. या शब्दकोशाचे त्याने फ्रेंचमध्ये भाषांतर केले 
(१७५९) . असे कार्य करणारा हा पहिला युरोपीय होय. पण जुनी इराणी भाषा 
समजण्यासाठी त्याला पारशांची गरज होती. त्यांच्यातही 'सनातनी' व 
'सुधारक' असे तट होते. सुधारकांमधील ज्यांनी मदत केली तीसुद्धा पैशाच्या 
लोभाने. तरी काही पारशी पंडितांची मने त्याने अखेर जिंकली. पण दुर्दैव 
त्याच्यामागे हात धुऊन लागले होते व तो त्याला पुरून उरत होता. 

हे काम चालू असताना डुपेरॉ एका भलत्याच भोवर्‍यात सापडला. एका 
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फ्रेंच कॅप्टनने. नेटिव मुलीशी लग्न केले होते. त्या स्त्रीशी डुपेराँचा संबंध आहे, 
असा संशय कॅप्टनला आला. त्यावरून दोघांमध्ये भांडण लागले. रागाच्या 
भरात कॅप्टनने तलवार उपसली. झालेल्या झटापटीत कॅप्टन मारला गेला. आता 
खुनाच्या आरोपावरून डुपेरॉला अटक झाली असती. त्यातून वाचण्याचा एकच 
मार्ग होता. इंग्रजांकडे आश्रय मागणे. त्यांना अशी संधी हवीच असे. डुपेरॉला 
अभय मिळाले. एक वर्षानंतर तो ब्रिटिश जहाजातून इंग्लंडला पोहोचला, पण 
दुर्दैवाने तेथे त्याला युद्धकैदी म्हणून अटकेत ठेवण्यात आले. मात्र आपण 
सैनिक नसून केवळ स्कॉलर आहोत, अशी खात्री पटवून दिल्यानंतर त्याला 
ऑक्सफर्डला जाण्याची सूट मिळाली. तेथील 'अवेस्ता'ची प्रत व त्याने 
सुरतेहून आणलेली प्रत पडताळून पाहिल्या. तोपर्यंत ब्रिटन व फ्रान्समध्ये 
सलोखा झाला. डुपेरा मुक्त झाला. मग त्याने आपले मुख्य कार्य सुरू केले. 
'अवेस्ता'चे भाषांतर. हा त्याचा तीन खंडी ग्रंथ १७७१ साली प्रसिद्ध झाला. 
त्याचे खूप मोठे स्वागत होईल असे त्याला वाटले होते. पण निराशा पदरात 
आली. 

अठराव्या शतकात आधुनिक पंडितांची अशी ठाम समजूत होती की, 
पवित्र ग्रंथ साक्षात्कारी व्यक्तीला एकाच वेळी स्फुरलेले असतात. त्यात 
कालांतराने प्रक्षेप, विस्तार वगैरे होत जातात, हे त्यांच्या कल्पनेत बसणारे 
नव्हते. (आता फक्त श्रद्धाळू व श्रद्धेचे मार्केटिंग करणारे लोक तसे मानतात.) 
डुपेरॉच्या “अवेस्ता'मध्ये नंतरची भर, झरथुष्टच्या प्रतिमेला धक्का देणार्‍या 
भाकडकथा वगैरे होते. म्हणून प्रस्थापितांनी त्याला अस्सल संशोधन मानले 
नाही. व्हॉल्टेर व डेनिस डीडरॉ (८ 0५००४) सारख्यांनीही उपेक्षा केली. 
इंग्रजांच्या मनात फ्रेंचांबद्दल अढी होती. त्यातून डुपेराने इंग्रजांवर अप्रस्तुत 
ताशेरे ओढले होते. त्याचाही घातक परिणाम झाला. जुनी इराणी व जुनी 
संस्कृत यात काही दुवा असल्याचे डुपेरॉच्या कामामुळे लक्षात आल्याचे 
विल्यम जोन्स (नंतरचे सर) यांनी नमूद केले, पण त्यात खुल्या दिलाचा 
मोठेपणा दाखविला नाही. असे असून डुपेरॉ हताश होऊन स्वस्थ बसला नाही. 
१८०४ पर्यंतच्या काळात त्याने सहा ग्रंथ लिहिले. दाराशुकोहने करून 
ठेवलेल्या उपनिषदांच्या पर्शियन भाषांतरावरून त्यांचे -लॅटिन रूपांतर केले. 
युरोपला झालेली उपनिषदांची ही पहिली ओळख होती. अशा धाडसी 
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पथदर्शक निःस्पृह संशोधकाचा त्याच्या हयातीत उचित सन्मान झालाच नाही. 
१८०५ मध्ये त्याला मृत्यू आला. 

पण काही झाले तरी हा झपाटलेला माणूस आपले योगदान प्रकाशित 
स्वरूपात मागे ठेवून गेला होता. त्याकडे कायम दुर्लक्ष होणे अशक्य होते. 
डुपेराँच्या 'अवेस्ता' अस्सल संशोधन असल्याचे एका डॅनिश विद्वानाने १८९० 
च्या दशकात सिद्ध केले. त्यामुळे त्याची युरोपीय भाषांत भाषांतरे झाली. 
त्याच्या कामगिरीचे मृत्यूनंतर चीज झाले. अवेस्ताची द्विखंडी इंग्लिश आवृत्ती 
१९४७ मध्ये प्रकाशित झाली. 

एकोणिसाव्या शतकाच्या मध्यावर झरथुष्ट विद्वानांच्या चर्चेचा विषय 
झाला. त्याने झपाटलेला एक प्रसिद्ध जर्मन पंडित फ्रेडिक नित्शे होय. या 
विचारमंथनाची पूर्वतयारी करून ठेवली होती, ती ऑक्टील डुपेराँ याने. त्याच्या 
नशिबी हयातीत फक्त उपेक्षाच झाली, तरी आपले काम तो करून गेला. येथे 
गिलरॉब विल्सन यांच्या उक्तीची आठवण येते. 

Someone has to give himself 

As the price of each frontier, 

Somebody has to take a course 

And ¢limb to a rendezvous 

Where a lonesome man with a will to learn. 

Can make the truth shine through. 
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प्रकरण ४६ 


अकबर खरोखर काय होता? 





धर्मजिज्ञासेमध्ये अकबराच्या धार्मिक धोरणाचा परामर्श घेणे अगत्याचे 
आहे. पण तत्पूर्वी परस्परविरोधी संस्कारांनी घडवलेले त्याचे व्यक्तिमत्त्व 
लक्षात घेऊन बादशहा म्हणून त्याची योग्यता तपासावी लागेल. अकबर 
वेगवेगळ्या स्वरूपात सादर केला जातो. बिरबलाच्या सुरस कथा त्याला 
विस्मृतीत जाऊ देत नाहीत. हिंदी सिनेमांनी त्याची एक मूर्ती उभी करून ठेवली 
आहे. आमच्या प्रस्थापित सेक्युलर प्रतिमेचे ठळक प्रतीक म्हणूनही अकबराला 
वापरले जाते. इतिहासात अकबराला ग्रेट म्हटले आहे. शाळेत तेच शिकवले 
जाते. पण अकबर थोर नव्हताच म्हणणारे हिंदू अभ्यासक आहेत. एवढेच 
नव्हे तर अकबराचा तिरस्कार करणारे मुसलमानच जास्त भेटतील. पुष्कळांना 
याची कल्पना नसते. अशा परिस्थितीत अकबर हा केवळ इतिहासातील एक 
पाठ राहत नाही. भारतातील हिंदू-मुस्लीम संघर्ष व समन्वय यांच्या 
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यशापयशांचे व त्यासंबंधीच्या आमच्या मानसिकतेचे तो एक प्रतीक ठरतो. 
सुशिक्षितांना संभ्रमात टाकतो. म्हणून अकबर खरोखर काय होता, या प्रश्‍नाला 
सामोरे जाणे आवश्यक वाटते. 

त्यासाठी प्रथम त्याची वांशिक, भाषिक पूर्वपीठिका लक्षात घेऊ. ज्यांना 
आपण मोगल बादशहा म्हणतो ते खरे तुर्क होते, मंगोल नव्हते. बाबराची आई 
चंगीझखानाच्या वंशातील मंगोल व बाप तिमूरच्या वंशातील तुर्क होता. पण 
बाबराला गलिच्छ रानटी मंगोलांचा तिटकारा होता. तो स्वत:ला तुर्क म्हणवत 
असे. पण गंमत अशी की, हे पुढारलेले साक्षर तुर्क मूळचे मंगोलच होते. 
११-१२ व्या शतकात ज्या मंगोल टोळ्यांनी मंगोलियातून मध्य आशियात 
स्थालांतर केले, त्या तुर्की बोलू लागल्या म्हणून तुर्क झाल्या. नंतर १३ व्या 
शतकापासून मंगोलियातील ज्या बर्बर टोळ्यांनी पश्चिम आशिया व युरोपात 
धुमाकूळ घातला त्या मंगोल. तुर्कामध्ये पुन्हा तीन प्रकार. ११-१२ व्या 
शतकात ज्यांनी इराण, अरबस्तान वगैरे जिंकत इस्लाम स्वीकारून युरोपात 
धाडी घातल्या ते सेल्जुक तुर्क. पुढे सोळाव्या शतकात प्रबळ झाले ते ऑटोमन 
तुर्क. पण ज्यांनी खैबरखिंड पार करून हिंदुस्थानकडे मोर्चा वळवला ते 
चुघताई तुर्क. चुघताई तुर्को ही तिमूरची भाषा होती. तीच हिंदुस्थानातील 
बाबरवंशियांची कौटुंबिक भाषा म्हणून १७६० पर्यंत प्रचलित होती. इराणी 
भाषेत मंगोलना “मुघुल' म्हणतात. इराणी भाषा व संस्कृतीच्या प्रभावामुळे 
मुघुल शब्द बाबरवंशियांना चिकटला व मुघुलचे मोगल झाले. अकबरावर 
काही जुनाट मंगोल-तुर्क संस्कार कार्यरत होते. त्याची ही कारणमीमांसा, 
समर्थन नव्हे. 

पण त्याचबरोबर उपजत स्वतंत्र बुद्धी असलेल्या अकबराला, बाबर, 
हुमायूनकडून सहिष्णुता व औदार्य यांचे धडे मिळालेले होते. बाबराचे 
डायरीवजा आत्मवृत्त त्याच्या दूरदर्शी सुज्ञपणावर प्रकाश टाकते. त्याने आपल्या 
वंशजांना दिलेला सल्ला थोडक्यात असा : या देशात निरनिराळ्या धर्माचे 
लोक राहतात. त्यांच्या भावना व चालीरीती लक्षात घेऊन त्यांच्यावर राज्य 
करावे. त्यांची धर्मस्थळे पाडू नयेत. पराभूत झालेल्यांवर अत्याचार करू नये. 
आपलेच अनुयायी तसे करत असतील तर त्याला कठोरपणे आळा घालावा. 
शिया व सुन्नी संघर्षाकडे दुर्लक्ष करावे. अन्यथा इस्लाम कमकुवत होईल. 
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इस्लामचा प्रसार तलवारीच्या जोरावर करू नये. मने जिंकण्याने जित लोक 
कृतज्ञ राहतील व आपल्याला त्यांच्यावर सुरळीतपणे राज्य करता येईल. पुढे 
हुमायूननेही अकबराला अशाच प्रकारचा उपदेश केला होता. 0॥8०॥/6 
Principles of State /?०॥८५ च्या तोडीचे त्याला महत्त्व आहे. तुर्की 
बर्बरतेबरोबर अकबरावर झालेला हा औदार्याचा संस्कार. 

आता अकबराच्या काळ्या बाजूचा विचार. दिल्लीत हुमायूनला मृत्यू 
आला तेव्हा १३ वर्षांचा अकबर पंजाबात स्वारीवर होता. कळनौर येथे त्याचा 
राज्याभिषेक झाला. बैरामखानाच्या पालकत्वाखाली त्याने पहिली लढाई 
जिंकली ती पानिपतची दुसरी लढाई (१५५६) . हेमू या हिंदू सरदाराने दिल्लीत 
स्वत:ला विक्रमादित्य घोषित केले होते. त्याची ताकद खूपच जास्त होती. पण 
हेमूच्या डोळ्याला बाण लागून तो बेशुद्ध पडला अन्‌ त्याच्या सैन्यात पांगापांग 
झाली. तुर्कांची हिंदूंबरोबर झालेली ही पहिलीच लढाई. हेमूचे मुंडके काबूल 
व धड़ दिल्लीला धाडण्यात आले. नंतर दिल्लीत बायका-मुलांसह हिंदूंची 
सर्रास कत्तल करण्यात आली. एवढेच नव्हे तर चंगीझखान व तिमूरच्या 
राक्षसी परंपरेनुसार मुंडक्यांचा मनोरा बनवण्यात आला. 

पुढे १५६१ साली अधमखानाला माळव्यावर धाडण्यात आले तेव्हा 
बाजबहादूरशहाने पळ काढला. तरी राणी रूपमतीला हिजड्याकरवी तलवारीने 
जखमा करण्यात आल्या. तिने विष पिऊन मरण पत्करले. नंतर 
जनानखान्यातील तरुण मुलींना ताब्यात घेऊन इतर सर्वांची सर्रास कत्तल 
करण्यात आली. मात्र ही बातमी कळताच अकबर व्यथित झाला. 
अधमखानाला आळा घालण्यासाठी त्वरित माळव्याला जाऊन धडकला. 
अकबराच्या मनात मानवता जागृत झाल्याचे हे लक्षण होते. (अधमखानाचा 
पुढे कडेलोट करण्यात आला.) 

अकबराला बरेच राजपूत राजे अंकित झाले तरी मेवाड व त्याच्या 
प्रभावाखालील संस्थाने त्याला दाद देत नव्हती. म्हणून मेवाडचा मानबिंदू 
असलेल्या चितोड किल्ल्यावर स्वारी करून त्याने तो जिंकला (१५६८). पण 
त्यात स्वतःचे अतोनात नुकसान करून घेतले. किल्ल्यात निवडक सैन्य ठेवून 
राणा उदयसिंग परिवार, संपत्ती व फौज घेऊन पहाडात निघून गेला होता. 

या लढाईत अकबराने प्रथम सुरुंगांचा वापर केला. पण त्यात सापडून 
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त्याचेच दोनशे योद्धे मृत्युमुखी पडले. शिवाय मेवाडी बंदुका वरून अचूक 
लक्ष्य टिपत. अकबराला खालून वर तोफा डागणे सोयीचे नव्हते. म्हणून 
किल्ल्यापर्यंत मोठी फौज सुखरूपणे पोहोचण्यासाठी त्याने 'सबात' तंत्राचा 
वापर केला. सबात म्हणजे जमिनीवर बांधलेला भुयारी मार्ग. तोसुद्धा १० 
घोडेस्वार एका रांगेत (॥8) दौडत जातील इतका रुंद व हत्तीवरील स्वार 
भाल्यासकट उभा राहील इतका उंच. त्यावर लाकडी तुळया व गेंड्यांची 
कातडी यांचे छप्पर. बांधकाम चालू असताना रोज किमान २०० कामगार 
शत्रूच्या हल्ल्याला बळी पडत. तरी इरेला पेटलेल्या अकबराने सैन्य 
किल्ल्याच्या पायथ्याशी पोहोचवले. किल्लेदार जयमलला गोळी लागली. 
पाठोपाठ किल्ल्यातून आगीचा डोंब उसळलेला दिसला. राजपूत स्त्रियांनी 
जोहार केला होता. मेवाडींनी शरणागती जाहीर केली. मोगल सैन्यात विजयाचा 
उन्माद चढला. त्यात शरणार्थीचे नाटक करून बाहेर पडलेले १००० मेवाड़ी 
बंदुकधारी मोगलांच्या हातावर तुरी देऊन पहाडात नाहीसे झाले. हे कळताच 
अकबर भडकला. त्याचे सैन्य किल्ल्यात शिरले तेव्हा तेथे ४० हजार माणसे 
होती. ती बहुतेक सर्व शेतकरी होती. सुडापोटी अकबराने त्यांची सर्रास कत्तल 
केली. राणा प्रतापने अकबराला दिलेली टक्कर एक स्वतंत्र विषय आहे. 
अकबराला शिकारीचा षौक होता. ही शिकार म्हणजे निर्दयतेचा 
नंगानाच होता. हा राक्षसी खेळ मूळचा मंगोल लोकांचा. धाडसी अकबराला 
तो भावला. त्यात सैनिकांना लढाईचे प्रशिक्षण मिळे. शिकारीच्या निमित्ताने 
बाहेर पडून आजूबाजूच्या राज्यात दहशत पसरवणे, हाही त्यामागचा हेतू होता. 
त्याची पद्धत अशी : निवडलेल्या जंगलाला सुसज्ज सैन्याने वेढा द्यायचा. 
ढोल-ताशांच्या आवाजात घेरलेल्या प्राण्यांना लहान क्षेत्रात कोंडायचे. मग 
शिकार सुरू. पहिली संधी अकबराची. नंतर इतरांना चान्स. १५६७ साली साठ 
मैल व्यासाचे वर्तुळ घेऊन त्याने पाच दिवस शिकारीत घालवले. यात सर्व 
प्राणी सर्रास मारले जात. असंख्य माणसे मृत्युमुखी पडत, झाडे तोडली जात 
व प्रदेश उजाड होई. पण एकदा अकबराला अचानक उपरती झाली. दयाबुद्धी 
जागृत झाल्याने भेदरलेल्या प्राण्यांना मुक्त करण्याचा त्याने हुकूम दिला. 
त्याची एवढीच बाजू लक्षात घेतली तर त्याला ग्रेट म्हणता येणार नाही, 
पण त्याच्यात परिवर्तनही होत गेले. शिवाय जगातील मध्ययुगीन इतिहास 
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धर्मच्छळ, अत्याचार, लूटमार, बलात्कार, गुलामगिरी व जनानखाने यांनी 
बरबटलेला आहे. त्याच पार्श्वभूमीवर अकबराचे मूल्यमापन केले पाहिजे. 
मोगल साम्राज्याचा तो खरा संस्थापक. हिंदुस्थानच्या इतिहासातील पहिले 
सर्वात मोठे साम्राज्यसुद्धा त्याचेच ठरते. (अशोकाचे साम्राज्यदेखील मानले 
गेले तसे एकछत्री नव्हते.) काबूल ते बंगाल, काश्मीर ते खान्देशपर्यंतचा प्रदेश 
त्याने समान राज्यव्यवस्थेखाली आणला. त्यात १५ प्रांत होते, शहाजहानच्या 
वेळी ते २२ पर्यंत गेले, याचे श्रेय अकबराला द्यावे लागते. शिवाय यातून त्याने 
काय साधले त्याला अधिक महत्त्व आहे. 

वयाच्या १९ व्या वर्षी (१५६२) आपले धोरण राबवण्यासाठी अकबर 
स्वतंत्र व समर्थ झाला. आग्रा येथे त्याने राजधानी वसवली. तेथील लाल 
किल्ला नव्याने बांधून काढला. (दिल्लीला सिकंदर लोदीपासून (१५५६) 
शहाजहानापर्यंत (१६३९) महत्त्व नव्हते.) १५७१ ते १५८५ च्या काळात 
फतेहपूर सिक्री ही त्याची राजधानी होती. तेथे त्याने नवीन शहर वसवले. पण 
त्याचे स्वरूप केवळ शाही छावणी (रॉयल कॅप) सारखे होते. त्याचा सुफी 
गुरू सलीम चिश्तीचे गाव म्हणून केवळ सिक्रोची निवड झाली होती. आज 
त्याचे ord’ perfectly preserved ghost town हे वर्णन समर्पक ठरते. 
ते काही असले तरी अकबराच्या बहुतेक सर्व क्रांतिकारक सुधारणा १५८५ 
पर्यंत आग्रा व फतेहपूर सिक्री येथून जाहीर झाल्या, हे महत्त्वाचे. 

अकबराकडे स्वतंत्र बुद्धी व ऐतिहासिक दृष्टी होती. त्याने पाहिले की, 
हिंदुस्थानात पूर्वी एकामागे एक अशा नऊ मुस्लीम राजवटी होऊन गेल्या. 
त्यांचे सरासरी आयुष्य ४० वर्षांवर भरत नाही. यातून त्याने धडा घेतला. 
बहुसंख्य असलेल्या हिंदूना सतत दुखावून केलेले राज्य फार काळ टिकत 
नाही, हे ओळखले. म्हणून बहुसंख्य लोकांना हे राज्य आपले वाटावे, यासाठी 
त्याने काही ठोस पावले उचलली व आपले नवे धार्मिक धोरण राबवले. त्याचा 
विचार पुढील प्रकरणात करू. 


अकबर आणि महाराणा प्रताप 
मेवाडचा हा महाराणा आपल्या २५ वर्षांच्या कारकोर्दीत (१५७२ ते 
१५९७) बलाढ्य मोगल बादशहाला पुरून उरला. या संघर्षात अकबर विजयी 
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झाला, पण प्रताप हरला नाही. बादशहा थकून गेला, पण राणा दमला नाही, 
हे एक विस्मयकारक सत्य आहे. अकबराने चितोड जिंकले (१५६८) तेव्हा 
युवराज असलेला प्रताप २७ वर्षांचा होता. मेवाडची युद्धनीती ठरवण्यात 
तेव्हापासून त्याचा हात होता. राणा उदयसिंग परिवारासह पहाडात पळाला. 
राजपिपव्ठापासून गोगुंदापर्यत अस्थायी राजधान्या करीत तो फिरत होता. गोगुंदा 
येथे उदयसिंगाचा अंत होताच प्रताप सत्तेवर आला तेव्हा अर्धे मेवाड 
त्याच्याकडे होते. मेवाड सोडून बहुतेक सर्व राजपूत राजे अकबराने वश करून 
घेतले होते. म्हणून मेवाड मोगलांच्या प्रतिष्ठेचा प्रश्‍न बनला. शिवाय गुजरातच्या 
वाटेवरील तो काटा होता. तरी अकबराने समेटाचे प्रामाणिक प्रयत्न केले हेही 
खरे. प्रतापलासुद्धा शांतता हवी होती. मोगल दरबारात हजर राहण्यापासून 
सवलत व अंतर्गत स्वातंत्र्य या अटीवर प्रतापही तहास तयार होता. पण 
अकबराने ही संधी घालवली. 

अकबराने १५७६ ते १५८७ या काळात मेवाडवर पाच स्वार्‍या केल्या. 
प्रथम मानसिंगला धाडले. हळदीघाटाची प्रसिद्ध लढाई झाली. प्रताप हरला, 
पण आपल्या चेतक घोड्यावर बसून पहाडात नाहीसा झाला. यामुळे त्याची 
शक्‍ती व प्रतिष्ठा कमी झाली नाही. मग अकबराने स्वत: गोगुंदा काबीज केले, 
पण राणा हाती लागला नाही. नंतर शाहबाजखानाला पाठवले. तो तीन 
महिन्यांनी खाली हात परतला. अब्दुर्रहीम खानेखानच्या स्वारीत त्याचा सर्व 
परिवार मेवाडींच्या हाती लागला. तो प्रतापने सन्मानपूर्वक परत पाठवला. 
अखेर जगन्नाथ कछवाहला धाडण्यात आले. तो दोन वर्षे मेवाडमध्ये व्यर्थ 
भटकला. १५८७ नंतर अकबराला मेवाडकडे लक्ष द्यायला वेळच झाला नाही. 
एक संघर्ष संपला. प्रतापने १२ वर्षे लढण्यात व उरलेली बारा वर्षे जन्मभूमी 
व प्रजेच्या विधायक सेवेत घालविली. मेवाडने पुन्हा समृद्धी व सुखशांती 
अनुभवली. प्रतापने विपत्तीत दिवस काढले, हा गैरसमज होय. मेवाडच्या 
संपत्तीचा एक अंशही अकबराच्या हाती लागला नाही. प्रतापच्या मृत्यूची 
बातमी कळताच अकबर आनंदला नाही, खिन्न होऊन बसला. अखेर प्रतापपुत्र 
अमरसिंहाने १६१४ साली जहांगिराशी तह केला तोसुद्धा प्रतापच्याच अटींवर. 

गहलोत राणा जीती गयो! 
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प्रकरण ४७ 


अकबराचे धार्मिक धोरण 


या देशात बहुसंख्य 
असलेल्या हिंदूना सतत दुखावून 
केलेले राज्य फार काळ टिकत 
नाही, हे ओळखल्यानंतर अकबराने 
अनेक क्षेत्रांत परिवर्तन सुरू केले. 
राजा व राज्य हे हिंदूंना आपले झु 
वाटावे म्हणून त्याने स्वतःच्या 
प्रतिमेत दृश्य बदल केले. 
मुसलमानांची दाढी ही खूण पुसून 
दाढी करायला सुरुवात करणे, 
राजपूत पद्धतीची पगडी वापरणे, 
कपाळाला तिलक लावणे वगैरे. 
इमारती या सर्वांच्या डोळ्यांत 
भरणारी शासनाची प्रतीके 
असल्यामुळे तेथे शैली हिंदू 8७ 
पद्धतीची म्हणजे कमान व घुमट ६ 
नसलेली वापरली. इस्लामच्या “* 
भावनिक गरजेचा प्रश्‍न असेल तेथेच कमान घुमटांना स्थान दिले. प्रसिद्ध 
गायक तानसेन, कवी फैझी, संगीतज्ञ बाजबहादूर शहा, सर्वश्रुत बिरबल यांना 
राजाश्रय दिला. हिंदूंना नोकर्‍या दिल्या, महत्त्वाच्या पदांवर नेमले, मथुरा या 
तीर्थक्षेत्राचा यात्राकर हटवला. मुख्य म्हणजे खास हिंदुविरोधी असलेला 
जिझिया कर रद्द केला (१५६४). हा कर ज्यू व खिश्चनांकडून वसूल केला 
जात नसे. जकात म्हणजे आयात कर सर्व व्यापाऱ्यांवर होता. पण 
मुसलमानांवर २.५ टक्के, ज्यू-खिश्चनांकडून ३.५ व हिंदूंबर ५ टक्के. बहुतेक 
सर्व वस्तू जकातमुक्त करून अकबराने हा प्रश्‍न सोडवला. हिंदूंमधील सतीची 
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चाल बंद करवली. बालविवाहाला बंदी घातली. गाय-बैल, म्हशी, घोडे अशा 
प्राण्यांची हत्या थांबवली. सरकारी तिजोरीतून दानधर्मासाठी मक्का व मदिनेस 
पैसे पाठवले जात ते बंद केले (१५७९). प्रतिवर्षी होणाऱ्या स्वत:च्या अजमेर 
यात्रा थांबवल्या (१५८०). बर्‍याच मुसलमान राजांनी राजपूत स्त्रियांशी लग्ने 
केली, पण आपल्या हिंदू पत्नींना त्यांची पूजाअर्चा खासगीरीत्या चालू 
ठेवण्याची मुभा दिली ती फक्त अकबराने. आपण उचलत असलेली कोणतीही 
पावले इस्लामविरोधी नाहीत, असा दावा तो करत असे. सातव्या-आठव्या 
शतकात एका देशात केलेले कायदे १६-१७ व्या शतकात दुसऱ्या देशात लागू 
पडत नाहीत, असे त्याचे मत होते. तरी त्याची सर्वात धक्कादायक कृती 
म्हणजे मझर (१५७९). उलेमांमध्ये एकमत न झाल्यास बादशहाचा निर्णय 
सर्वांवर बंधनकारक राहील, हा आदेश. अर्थात धर्मसत्तेपेक्षा राजसत्ता श्रेष्ठ 
ठरवणे. 

हा देश शेतीप्रधान आहे, हे ओळखून शेती व शेतकरी यांच्या हिताच्या 
सुधारणा अकबराने केल्या. शेतीची कामे ऋतूंबर अवलंबून असतात. त्यासाठी 
चांद्रपंचांग उपयोगी पडत नाही. म्हणून त्याने सौरपंचांग सुरू केले. (त्यात 
कालमापनासाठी हेजिराच्या जागी स्वत:च्या राज्याभिषेकापासून नवा शक सुरू 
केला) शेतसारा पद्धत सुधारण्यात राजा तोडरमलचे खास योगदान होते. त्याने 
शेतसारा वस्तूंऐवजी पैशात घेण्यास सुरुवात केली. दळणवळणासाठी महामार्ग 
तयार केले. याची सुरुवात आधी झालेली असली तरी आता मोठ्या प्रमाणावर 
रस्त्यांची गरज होती. मात्र त्या काळात महामार्गाचा अर्थ वेगळा होता. चोर- 
लुटेर्‍यांच्या भयापासून मुक्त असलेला व सैन्याच्या हालचालींमुळे आजूबाजूच्या 
शेतांची नासाडी झाल्यास शेतकर्‍यांना नुकसानभरपाईची हमी असलेला कच्चा 
रुंद रस्ता म्हणजे नॅशनल हायवे. कायद्याने दारूबंदी होती. पण तिचा अतिरेक 
व्यवहार्य ठरत नाही. म्हणून त्याने परवानाधारकांसाठी किल्ल्याबाहेर दारूचे 
दुकान ठेवले. त्यामुळे अकबराविरुद्ध खूप अफवा पसरल्या. 

त्याला धर्मांच्या तौलनिक अभ्यासात रस होता. फतेहपूर सिक्रीच्या 
इबादतखान्यात तो उलेमा, सुज्ञ पाद्री, पारशी दस्तूर, जैन मुनी, हिंदू संत 
यांच्यांशी थेट संवाद साधत असे. सर्व धर्मांना सामायिक असलेले देवशास्त्र 
(The०।०) शोधणारा त्या काळातला तो थिऑसॉफिस्टच होता. त्याला 
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अतींद्रिय साक्षात्कारही होत. सुफी संत मीर अब्दुल लतीफ याच्या सुलह-इ- 
कुल म्हणजे धर्मसहिष्णुता या मूल्यावर त्याचा विश्वास होता. त्यामुळे त्या 
काळात दक्षिणेत सुफींनी धर्मप्रसारासाठी अत्याचार घडंवले तसे अकबराच्या 
राज्यात करणे त्यांना शक्‍य नव्हते. त्याने स्वत:च्या नेतृत्वाखाली 'दिने इलाही' 
(देवाचा धर्म) या धर्माची स्थापना केली. तो प्रयोग यशस्वी होणे शक्य नव्हते. 
पण त्यातून अकबर नवा धर्म स्थापन करत होता की, इस्लाममधील कडवेपणा 
काढून टाकण्याचा एक उपाय करत होता, हा वादाचा विषय आहे. व्हिन्सेंट 
स्मिथने The divine faith was monument of Aksbar's folly, not of his 
wisdom, असे म्हटले आहे. 

अकबराने १५७९ साली गोव्याला खास दूत रवाना केले. खिस्ती 
धर्मांची शिकवण समजावून देणारे पाद्री पाठवावे, अशी नम्र विनंती केले. 
जेसुइट पाद्री त्यामुळे खूपच खूश झाले. १५८० मध्ये तीन फादर फतेहपूर 
सिक्रोला दाखल झाले. 

त्यातला रुडॉल्फ अँक्वाव्हिवा (२00० ^१५३४।४३) हा मूळचा 
इटालियन उमराव होता. अँन्थोनी मॉन्सेरीट (Anthobyt Monserrafe) स्पॅनिश 
होता. त्याने सर्व हकीकत लिहून ठेवली. तिसरा फ्रॅन्सिस हेत्रीक्यूस (Francis 
९77१५९7) मूळचा इराणी मुसलमान, दुभाषाचे काम करी. त्यांचे मोठे 
स्वागत झाले. बादशहा त्यांना सन्मानाने वागवी. त्यांच्याशी खासगीत चर्चा 
करी. त्यांचे भोजन शाही बावर्चीखान्यातून जात असे. मॉन्सेरीट आजारी पडला 
तेव्हा अकबर त्याला भेटायला गेला. तत्पूर्वी त्याने पोर्तुगीज शिष्टाचारांची 
माहिती करून घेतली. खिसमसच्या दिवशी आपला राजमुकुट उतरवून त्याने 
चर्चमध्ये प्रवेश केला. मुराद तेव्हा ११ वर्षांचा होता. त्याला खास 
प्रशिक्षणासाठी मॉन्सेरीटच्या हवाली कले. खिस्ती प्रार्थना शिकवू दिल्या. या 
पाद्र्यांची अकबराच्या जनानखान्यावर दर्शविलेली नाराजी सहन केली. 
जनानखान्यात ३००च्यावर अधिकृत पत्नी व एकूण ५०००च्या वर स्त्रिया 
बादशहाच्या मालकीच्या होत्या. अशा अनेक कारणांमुळे बादशहा खिस्ती 
होणार याबद्दल पाद्र्यांची खात्री झाली. आपल्याला दुसरा कॉन्स्टंटाइन गवसला 
असे त्यांना वाटले. (रोमन सम्राट कॉन्स्टंटाइनने खिस्ती धर्म स्वीकारल्यानंतर 
(सन ३४६) इतर सर्व धर्मावर बंदी आली होती.) पण अकबर धूर्त होता. 
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१५८२ मध्ये 'दिने इलाही'ची घोषणा ऐकल्यावर पाद्री निराश होऊन 
गोव्याला परतले. अकबराने पुन्हा आमंत्रणे धाडली तेव्हा आशा नव्याने जागृत 
झाली. पुढे १६१० मध्ये अकबराचे तीन नातू खिश्चन झाले. त्यामुळे उत्साहाला 
उधाण आले. पण जनानखान्यासाठी युरोपीय युवती मिळविणे, एवढ्यासाठीच 
हे तात्पुरते धर्मांतर होते, कळल्यावर भ्रमनिरास झाला. 

अकबराचा धर्म एक गूढ होते. खिश्चनांना वाटले को, अकबर 
मुसलमान म्हणून मेला, बर्‍याच मुसलमानांना वाटले की तो हिंदू म्हणून मेला. 
पण श्रद्धेने अकबर मुसलमानच होता. उलेमांच्या जाचापासून राजसत्तेला मुक्त 
व उदार करण्यासाठी धडपडत होता. अकबराने इतिहास घडवला, इतिहासाची 
साधने गोळा केली, एवढेच नव्हे पुढच्या पिढ्यांसाठी नवी साधने निर्माण 
करून ठेवली. अबुल फज्लच्या नेतृत्वाखाली मोठे रेकॉर्ड ऑफिस होते. त्यात 
दोन कारकून रोजच्या घटना बारीकसारीक तपशिलांसह लिहून ठेवण्याचे काम 
करत. अबुल फज्लचे अकबरनामा (आजची छापील २,५०६ पाने) व ऐने 
अकबरी (१,४८२ छापील पाने) हे ग्रंथ माहितीचे खजिने होत. 'ऐने अकबरी” 
म्हणजे इतिहास, ज्ञानकोश, शब्दकोश, गॅझेटियर, अलमनॅक असे सर्वकाही 
आहे. समकालीन युरोपमध्येसुद्धा अशा दर्जाचा ग्रंथ दाखवता येत नाही. 
भारताची लोकसंख्या तेव्हा ११ कोटी असणार, असा विश्वासार्ह अंदाज 'ऐने 
अकबरी' मुळेच वर्तवता आला. “गीता वाचली नाहीत तरी चालेल पण 'ऐने 
अकबरी' जरूर वाचा, असे ग. ह. खरे म्हणत. भाषांतर विभागही सतत 
कार्यरत होता. बदायुनी चार वर्षे महाभारताचे पर्शियनमध्ये भाषांतर करत होता. 
तो अकबराच्या धार्मिक धोरणाचा कट्टर विरोधक. त्याने अकबराविरुद्ध जे 
लिहून ठेवले ते दोघांच्या मृत्यूनंतर सापडले. चित्रकला विभागही खूप मोठा 
होता. असंख्य चित्रकारांना त्यात उत्तेजन मिळाले. त्यातून सूक्ष्मचित्र शैली 
(मिनिएचर स्टाइल) विकसली. सचित्र ग्रंथांची निर्मिती झाली. पर्शियन 
भाषेतील तुतीनामा अकबराच्या पाहण्यात आला. त्यात शुकसप्तती, पंचतंत्र, 
सिंदबादनामा वगैरेतील निवडक ५२ कथा होत्या. त्यातला अप्रस्तुत धार्मिक 
भाग वगळून सोप्या भाषेत लिहिण्याचे काम अकबराने अबुल फज्लवर 
सोपविले. सचित्र तुतीनामा आज इंग्रजीत उपलब्ध आहे. अकबराला फारसे 
लिहिता-वाचता येत नसले तरी त्या काळातल्या बादशहापुढे ती मोठी अडचण 
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नव्हती. त्याने-सुरू केलेल्या चित्रकला व शिल्पकलांचा खरा विकास झाला 
तो मात्र जहांगीर व शहाजहानच्या काळात. 

हे सर्व करत असताना अकबर इस्लामची बंधने ओलांडून जात होता. 
त्यामुळे अकबराचा मित्र 'ऐने अकबरी'कार (अबुल फज्ल) सोडला तर 
मुस्लीम परंपरा अकबरावर सततची कठोर टीका करत आलेल्या आहेत. 
मोगल साम्राज्य आरंभ होण्यापूर्वीच भारतात मेहदवी चळवळीचा आरंभ झाला 
होता. भारतात मुसलमानांचे एकसारखे विजय का होत नाहीत, मध्य आशिया 
चटकन शंभर टक्के मुसलमान झाला तसा भारत मुसलमान का होत नाही, 
उलट सुफींवर हिंदू तत्त्वांचा प्रभाव का वाढतो, हे प्रश्‍न या चळवळींसमोर 
होते. सर्व मुस्लीम राज्यकर्त्यांना सारे हिंदुस्थान दारेसलाम करायचे होते. बाबर 
व हुमायून फार धार्मिक नव्हते. पण शेरशहा सुरीवर मेहदवी चळवळीचे 
संस्कार होते. त्याच्या काळी पवित्र मदिना, मक्का शिया इराणच्या 
अधिपत्याखाली होती. म्हणूनच या सुन्नी राजाने इराणवर हल्ला करण्याचे 
ठरवले होते. अकबराने इस्लामद्रोह करण्यास आरंभ केला म्हणून उलेमांनी 
त्याच्याविरुद्ध कुफरचे फतवे काढले. 

'मुस्लीम विचारवंतांनी अकबराचा सदैव एकमुखाने तिरस्कार केलेला 
आहे. यातील एकमुखाने हा शब्द महत्त्वाचा आहे. तथाकथित राष्ट्रवादी 
मुसलमान अकबराचा गौरव करताना शहाजहान, जहांगीर, औरंगजेब यांचाही 
एकाच ओळीत गौरव करून टाकतात. म्हणजे अकबराचा गौरव दृढराज्य 
निर्माण करण्यासाठी इतकाच शिल्लक राहतो. ज्यांना आपण राष्ट्रीय मुसलमान 
म्हणून ओळखतो त्यांची सर्वात मोठी संघटना जमियत उलू उलेमा संपूर्णपणे 
वहाबीची संघटना होती, आजही आहे... मूर्तिपूजकांच्या हातून पुन्हा इस्लामच्या 
हाती सत्ता आणावी हा चळवळीचा हेतू होता. प्रथम मराठे, मग शीख, नंतर 
इंग्रज हे काफर त्यांना शत्रू होते. इति नरहर कुरुंदकर. 

अन्नातून विषप्रयोग केला जाण्याचा धोका अकबराच्या बाबतीत फार 
मोठ्या प्रमाणावर होता. त्यासाठी घेतलेली खबरदारी अशी, प्रत्येक खाद्यपदार्थ 
तयार होताना तीन टप्प्यांवर अधिकृत व्यक्तीकडून चाखून पाहिला जात असे. 
मग मीर बहावल म्हणजे मुख्य खानसामा प्रत्येक पदार्थाचे भांडे स्वतःच्या 
शिक्कयाने सील करीत असे. हीच काळजी दही, लोणचे, आले, लिंबू व फळे 
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यांच्याबाबतीतही घेतली जाई. ही पूर्वतयारी झाल्यावर कडक सुरक्षा बंदोबस्तात 
सर्व पदार्थ बावर्चीखान्यापासून शाही मेजापर्यंत एका मिरवणुकीत पोहोचवले 
जात. बादशहा जेवत असताना कोणत्याही अनधिकृत व्यक्तीला तेथे प्रवेश नसे. 
अकबर दिवसातून एकदाच जेवत असे. कुठेही गेला तरी बरोबर नेलेले गंगेचे 
किंवा यमुनेचे पाणीच पीत असे. अन्न शिजवण्यासाठी पावसाचे शुद्ध पाणी 
पर्याय म्हणून वापरण्यास परवानगी होती. जोधा-अकबर सिनेमात ऐश्वर्या राय 
आगाऊपणा करून बावर्चीखाना ताब्यात घेते आणि सर्व सुरक्षा व्यवस्था 
धाब्यावर बसवते. तसे कदापि शक्‍य नव्हते. 

शत्रू खूप निर्माण झाल्यामुळे अकबराचे अखेरचे दिवस फार दुःखात 
गेले. तीनही पुत्रांनी मन:स्ताप दिला. दोघे दारूपायी गेले. सलीमने अबुल 
फज्लचा खून करवला. बादशहाच्या दु:खात सहभागी होणाऱ्या व्यक्ती उरल्या 
फक्त तीन. आई हमीदा, फैजी व बिरबल हे दरबारी. तरी सलीम (जहांगीर) 
साठी त्याने लिहवून ठेवलेला अखेरचा उपदेश असा- 

“आपल्या राजकीय धोरणाच्या आड धर्माचा विचार येऊ देऊ नकोस. 
कुणालाही शिक्षा देताना सूडबुद्धीने हिंसक बनू नकोस. आपल्याला गोपनीय 
सल्ला देणाऱ्या विश्वासू जाणकारांचा योग्य आदर कर. कुणी मनापासून 
दिलगिरी व्यक्तं केली तर त्यांना मोठ्या मनाने माफ कर.” 

असा होता अकबर, या सम हा बादशहा! 
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प्रकरण ४८ 
ताजमहलबहूलचे वाद 





ताजमहल म्हणजे आग्ग्राच्या अग्रेश्वर महादेवाचे तेजोमहालय असून 
त्याचे जनकत्व शाहजहान बादशहाला देणे एक फ्रॉड असल्याचे ठाम मत 
पु. ना. ओक (१९१७-२००७) यांनी १९६४ साली मांडले. त्यांचा सिद्धांत 
ताजमहलपुरता मर्यादित नाही. त्यांचे दावे व्यापक आहेत. हा त्यातील एक 
कळीचा विषय. त्यांच्या मते भारताचा इतिहास जेत्या शत्रूंनीच लिहिला 
असल्याने तो विकृत व विपरित केला गेला. पुढे इंग्रजांनी केलेली भारतीय 
इतिहासाची ही दुर्दशा दूर केलीच पाहिजे, म्हणून त्यांनी १९६४ सालीच 
दिल्लीत “भारतीय इतिहास पुनर्लेखन संस्था' स्थापन केली. त्यांच्या कार्याला 
झपाट्याने अनुयायी, संशोधक व आश्रयदाते लाभले. /nstitute for 
Rewriting India (and world) H$0/) या नावे पुण्यातही तिची एक शाखा 
कार्यरत आहे. या संस्थेच्या पुढाकाराने जुलै १९९१ साली बंगलोर येथे 
आर्यप्रश्‍न यावर एक अखिल भारतीय चर्चासत्र घेण्यात आले. त्यात वैदिक 
वाङ्मय, पुरातत्त्व, भाषाशास्त्र, इतिहास वगैरे संबंधित क्षेत्राचे अधिकारी होते. 
तिथे वाचले गेलेले शोधनिबंध ग्रंथरूपानेही प्रसिद्ध झाले. या विद्वानांच्या यादीत 
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डॉ. अशोक केळकर या नामवंत भाषाशास्त्रज्ञाचा अभाव प्रकर्षाने जाणवतो. 
शिवाय डेक्कन कॉलेजचे पुरातत्त्वज्ञ डॉ. एस. बी. देव यांचा सहभाग 
बुचकळ्यात टाकतो. 

इतिहास विषयात संशोधन - पुनर्लेखन याची प्रक्रिया नेहमीच चालू 
असते. त्यातून काही चुकीचे सिद्धांत व निष्कर्ष कायमचे बाद होतात. आता 
वैदिक वाड्मय म्हणजे काय, आर्य कोण होते वगैरे प्रश्‍नांची विश्वासार्ह उत्तरे 
मिळाली आहेत; पण जे विद्वान आधुनिक भाषाशास्त्रच मानायला तयार नाहीत, 
त्यांचे यातून समाधान होणार नाही. पुरातत्त्व व इतिहासक्षेत्राचा हौशी अभ्यासक 
या भूमिकेतून संशोधनाचे सार सर्वसामान्य लोकांपर्यंत पोहोचवण्यासाठी प्रस्तुत 
लेखकाने वृत्तपत्रांतून सातत्याने लिहिले. अथातो ज्ञानजिज्ञासा (भाग एक), 
मॅजेस्टिक प्रकाशन, यात ते उपलब्ध आहे. 

पु. ना. ओक यांच्या सर्व दाव्यांचा प्रतिवाद येथे करायचा नाही; पण 
ताजमहल हे मूळचे शिवमंदिर होय, हा सिद्धांत घेऊ. कारण अनेकांना तो 
संभ्रमात टाकतो. या संभ्रमाची कारणे दोन प्रकारची आहेत. एक तर पु. ना. 
ओक हे एक असामान्य व्यक्तिमत्त्व होते. एम.ए., एल.एल.बी. होऊन ते 
लष्करात भरती झाले. सिंगापूरला जपान्यांचे युद्धकैदी बनले. नंतर नेताजी 
सुभाषचंद्र बोस यांचे निकटवर्ती होते. युद्धसमाप्तीनंतर अनेक धोके पत्करून 
ते भारतात घुसले. परत आल्यावर पत्रकार बनले. “भारताचे पहिले 
स्वातंत्र्ययुद्ध’ हे त्यांचे पुस्तक गाजले. नामवंत इंग्लिश पत्रके, भारत सरकारचे 
सूचना व प्रसारण मंत्रालय येथे त्यांनी आपला ठसा उमटवला. अमेरिकेच्या 
(/$/5 कार्यालयात १४ वर्षे काम केले. 

असा अनन्यसाधारण धाडसी, अनुभवी, निःस्वार्थी प्रकांडपंडित जे 
काही म्हणतो त्यात काही तरी अर्थ असला पाहिजे, असे सुशिक्षित हिंदूंना वाटू 
लागले. ज्याला स्वार्थ नाही तो कधी चुकत नाही, अशी एक भाबडी समजूत 
आपल्या समाजात रूढ आहे. याखेरीज दुसरे कारण म्हणजे ओक यांच्या 
हाकेला ओ देऊन त्यांच्या झेंड्याखाली एकत्र येणाऱ्या अभ्यासकांचा प्रचंड 
प्रतिसाद लोकांना चकित करून सोडतो. जगावेगळे सिद्धांत मांडणारे कमी 
नसतात; पण ऊर्ध्वबाहुः विशेष्येषाम्‌ नचकचित्‌ श्रणोति माग्‌” अशी त्यांची 
अवस्था होते. या पार्श्वभूमीवर ओक यांनी सुरू केलेले बौद्धिक आंदोलन 
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श्र 


विराट रूप धारण करते, हे एक घटित (h€n०॥९707) म्हणून दखलपात्र 
ठरले. धर्मजिज्ञासेत त्याचा अंतर्भाव करण्याचे कारण धर्माधिष्ठित राष्ट्रवाद हा 
त्याचा पाया आहे. त्याची मुळे मुसलमानांची आक्रमक वृत्ती व सरकारचे 
कमकुवत धोरण यामुळे सतत दुखावलेल्या हिंदू मनात दडलेली आहेत. 
हिंदूंच्या दाबून ठेवलेल्या दु:खाला यातून वाचा फुटली व एक बुलंद आवाज 
मिळाला, अशा परिस्थितीत सर्वसामान्य जिज्ञासू वाचकांना पुरातत्त्वाचा दृष्टिकोन 
काय आहे, हे कळावे म्हणून ती बाजू येथे मांडली आहे; कारण भविष्यातही 
हा वाद पुन्हा पुन्हा डोके वर काढू शकतो. 

पु. ना. ओक यांच्या मते, किमान १२व्या शतकापासून ताजमहल 
अस्तित्वात होता. घुमट हा प्रकारच मुळात हिंदूंचा आहे. मुसलमानांकडे 
आपली वास्तुविद्या नव्हती. म्हणून हिंदूंच्या वास्तू बळकावून त्यांना इस्लामी 
रूप देण्यात आले; पण वास्तुकलेच्या संदर्भात इस्लामी लोकांकडे सरसकट 
मुसलमान म्हणून पाहणे योग्य नाही. त्यांना अरब, तुर्क, अफगाण व इराणी 
म्हणून ओळखले पाहिजे. यापैकी इस्लामपूर्व वास्तुकलेचा वारसा फक्त 
इराणकडे होता. भटके जीवन जगणाऱर्‍यांकडे तो नव्हता, हे खरे आहे; पण 
बॅझेंटीन (नंतरचे कॉन्स्टंटिनोपल व इस्तंबूल) येथे अरबांनी रोमन परंपरेची 
वास्तुकला आत्मसात केली. एवढेच नव्हे तर ते कमानी व घुमट बांधण्यात 
इतके निष्णात झाले की, युरोपात चर्चच्या बांधणीत त्यांचा उपयोग केला गेला. 
गिलाव्याचा वापर करून कमानी व घुमट बांधणे, ही मूळची रोमन कला. 
जगातील सर्वात प्राचीन घुमट इ.स.पू. दुसर्‍या शतकातील पॉम्पेई (Pomp€!) 
येथे आढळतो. या अनुभवातून इस्लामी वास्तुकलेचा जन्म झाला. तुर्क, इराणी, 
अफगाण लोकांनी तिचा विकास केला. भारतात आल्यावर हिंदू वास्तुशास्त्राशी 
संगम होऊन भारतीय इस्लामी वास्तुकलेचा जन्म व विकास झाला. त्यांनी 
मशिदी, थडगी, मिनार असे इमारतींचे प्रकार उभारले, यापेक्षा कमानीवर 
आधारित Arcuate Architecture व Foundation Engineering य 
त्यांच्या प्रमुख देणग्या होत. हिंदू वास्तुशास्त्रात कमानी, घुमट, गिलावा यांचा 
अभाव होता. १४व्या शतकापासून हिंदू देवळांनी त्यांचा अंगीकार केला. 
त्यापूर्वीच्या वास्तूंमध्ये कमानी आढळतात. त्या आभासी आहेत. म्हणजे केवळ 
आकाराने तशा दिसतात. कमान म्हणजे दोन उभ्या खांबांमधील आडव्या 
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तुळईवर वरचा भार न घेता ते अंतर अधांतरी जोडणारे व वरचे वजन पेलू 
शकणारे बांधकाम. कमान बांधता आली की, घुमटही बांधता येतो. दिल्लीत 
प्रथम राज्य स्थापणार्‍्या 'गुलामवंशी' तुर्कांकडे इस्लामी वास्तुविद्येचे जाणकार 
नव्हते. म्हणून कुतुब मिनार व शेजारची मशीद हिंदू कारागिरांकडून बांधली 
गेली. या संकुलात खर्‍या कमानी व घुमट आले ते नंतरच्या काळात. 

हिंदू-जैन मंदिरांचा विध्वंस करून त्या सामग्रीतून उभारलेल्या इस्लामी 
वास्तू पाहणे, हा एक यातनादायी अनुभव आहे. मुसलमानांनाही त्याचा खेद 
असता तर बरेच प्रश्‍न मिटले असते; पण तसे घडत नाही. तरीपण हिंदुस्थान 
हा देश इराण, इराक, तुर्कस्तानप्रमाणे संपूर्ण इस्लामी बनणे शक्‍य नाही व 
बहुसंख्य असलेल्या हिंदूंशी मिळते घेऊन राहिल्याशिवाय गत्यंतर नाही, हे 
राज्यकर्त्यांच्या लक्षात आल्यामुळे कळत-नकळत जीवनाच्या सर्व क्षेत्रात 
संस्कृतींचा समन्वय सुरू झाला. त्याचा एक उत्कृष्ट आविष्कार म्हणजे 
ताजमहल होय. घुमट, पाया व अंगीकारलेली हिंदू तत्त्वे यावरून ते सिद्ध होते. 

बाराव्या शतकापासून अग्रेश्वर महादेवाचे तेजोमहालय उभे असते तर 
१२०६ बिहार-बंगाल जिंकत व तेथील मंदिरे जमीनदोस्त करीत आसामपर्यंत 
थडकणाज्या बख्त्यार खिलजीने ते शिल्लक ठेवले असते काय? 

ताजमहलची एका शब्दातील ओळख म्हणजे कब्रस्तान. तो महल 
म्हणजे पॅलेस नव्हे. ताजमहल हे त्याचे नाव नव्हे. ते १९व्या शतकात 
कर्झननंतर केव्हा तरी रूढ झाले. एरवी त्याला 'ताजबीबीका रोझा” म्हणत. 
मुमताज महलचा तो रोझा. 'रौझा' म्हणजे कब्रस्तान व मशीद यांचे संकुल. 
मुमताजचा अर्थ राजमहालाची खास निवड अर्थात पट्टराणी. त्याला 'रौझा-इ- 
मुनव्वरा” म्हणजे प्रकाशमान रोझा असे म्हणत. ताजच्या बांधणीच्या काळात 
अंबरच्या मिर्झा राजा जयसिंग याला धाडलेल्या चार फर्मानांपैकी एकात रौझा- 
इ-मुनव्वरा असा स्पष्ट उल्लेख आहे. ताजमहल संकुलासाठी वापरलेली जमीन 
अंबरच्या राजपूत राजघराण्याची होती. मिर्झा राजा जयसिंगने (१६२२- 
१६६७) ती शाहजहानला देणगी म्हणून दिली व बदल्यात आग्र्याजबळच चार 
इस्टेटी पदरात पाडून घेतल्या. अंबरचे राजघराणे मोगलाचे दोस्तच नव्हे तर 
संबंधी होते. 

Tomb architecture च्या उत्क्रांतीतील ताजमहल हा परमोच्च बिंदू 
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होय. आधीच्या तीन महत्त्वाच्या कबरींचा अनुभव गाठीशी होता. १) हुमायूनची 
कबर, दिल्ली (१५५६), २) इतिमद्‌ उद्दोल्याची कबर, आग्रा (१६२८), ३) 
अब्दुर्रहीम खान-इ-खानची कबर, निझामुद्दीन (१६२०). यातील प्रत्येक 
वास्तूतून काय घ्यायचे व काय वगळायचे याचा पूर्ण विचार झाला होता. 
जाणकारांचा योग्य आदर करून त्यांचे सहकार्य मिळवणे, हीच एक महान 
उपलब्धी होती. वास्तूचा आराखडा तयार करण्यापूर्वी नमुने मागवून 
बारिकसारिक तपशिलांचा विचार झाला होता. उस्ताद अहमद लाहोरी मुख्य 
वास्तुतज्ज्ञ असून मोठा विद्वानही होता. तो स्वत:ला अहमद मिमार' म्हणजे 
Ahmed the Architech म्हणवत असे. उस्ताद हमीद त्याचा सहकारी होता. 
सुलेखनतज्ज्ञ (८०॥7३०१९7) म्हणून अमन्तखान याने काम पाहिले. 
सुलेखनकला ही इस्लामची देणगी होय. असंख्य हिंदू शिल्पकार व कारागीर 
कामावर होते. पैकी काहींची नावे उपलब्ध आहेत. कारागिरांना वेठबिगार 
बनवून कलेची निर्मिती होत नसते. (Tajmahal - The Illuminiated Tomb, 
॥989, Begley and Desai हा ग्रंथ पहा) 


ताजमहलच्या नदीकडील दरवाजाच्या लाकडाची कार्बन-१४ चाचणी 
करण्यात आली तेव्हा तो तुकडा शाहजहानपूर्वी किमान ३०० वर्षे जुना 
असल्याचे निष्पन्न झाले आहे, असा उल्लेख पु. ना. ओक करतात. यातून 
त्यांना थोडा दिलासा मिळतो. तरी ताज किमान ५०० वर्षे जुना असला 
पाहिजे, या मताचा ते पुरस्कार करतात. पण कार्बन-१४ चाचणीने दिलेली 
तारीख त्या लाकडाची असून त्याचा वापर दरवाजासाठी केव्हा झाला याची 
नव्हे. जुने कमावलेले लाकूडच बांधकाम-नक्षीकाम यासाठी वापरले जाते. 
याचे भान ठेवायला हवे. 










घुमट 

डोळ्यात भरणारा भव्य घुमट हे वास्तुसंकुलाचे प्रमुख वैशिष्टय. 
बाहेरून तो एकच वाटतो; पण प्रत्यक्षात तिथे एकावर एक दोन घुमट आहेत. 
आतला घुमट छताचे कार्य करतो, शिवाय वरचा भार पेलतो. त्यामुळे तो 
केवळ सिलिंग ठरत नाही. वरचा घुमट वास्तूला प्रचंड उंची व भव्यता प्राप्त 
करून देतो. घुमटावर धातूची कळसी (Fn) आहे. तिच्या प्रचंडतेची दुरून 
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कल्पना येत नाही. तिची उंची ३२ फुट साडेपाच इंच असून कुंभाचा व्यास 
८ फुट ९ इंच म्हणजे एका खोलीइतका आहे. ही कळसी इमारतीचा एक भाग 
ठरते. त्यामुळे २४३ फुट ६ इंच उंचीचा ताजमहल भारतातील सर्वोच्च 
ऐतिहासिक वास्तू होय. कुतुब मिनार २३४ फुट व सर्वोत्तुंग कोणार्क मंदिर 
२२७ फुट उंच होते. ताजच्या घुमटाचे वजन १२००० टन असून ते पेलणाज्या 
भिंतीची जाडी १२ फुटांपेक्षा जास्त भरते. 

इमारतीचा पाया 

या इमारतीचा न दिसणारा पाया ही एक स्थापत्यशास्त्राची कमाल आहे. 
मुख्य भार नदीकाठच्या भागावर येतो. म्हणून संकुलाच्या या एक तृतियांश 
भागासाठी आज आपण ज्याला पाइल फाउंडेशन म्हणतो तशा प्रकारची योजना 
केलेली आहे. खोलवर जाणाऱया विटांच्या विहिरी वाळूत बांधून त्या पुरून 
टाकायच्या आणि त्या खांबावर इमारतीचा भार समतोल राखून पेलायचा, हे 
तंत्र मोगलांचे होय. हिंदू मंदिरांना पाया असा नसतोच. तेथे संपूर्ण वास्तू एक 
भव्य शिल्प (architecture turned into sculpture) असून ती 
गुरुत्वाकर्षणावर उभी राहू शकते. त्यामुळे हिंदू वास्तूंच्या उंचीवर मर्यादा पडते. 

हिंदू तत्त्वे 

घुमटावर उपडे कमळ व पूर्णकलश ही प्राचीन भारतीय प्रतीके होती. 
चारही बाजूने प्रवेश असलेली वास्तू बांधणे, ही सर्वतोभद्र प्रकारच्या 
देवळावरून घेतलेली कल्पना आहे. हरिश्चंद्रगडावरील शिवमंदिर, वेरूळ 
येथील जैनांचे छोटा कैलाश, शिखांचे गुरुद्वारा सर्वतोभद्रची काही उदाहरणे 
होय. अशा आराखड्याची इमारत कुठल्याही इस्लामी देशात आढळून येत 
नाही. हा ताजमहलच्या भारतीयत्वाचा पुरावा होय. छत्री ही प्राचीन भारतीय 
कल्पना होय. घुमटाभोवती चार छत्र्या, मुख्य शिखर सर्वात उंच व त्याच्या 
भोवती त्याच्याच लहान प्रतिकृती असणे, हे हिंदू देवळांवरून घेतलेले तत्त्व 
होय. देवळांनी घुमटाचा स्वीकार केला तरी तो गर्भगृहासाठी नव्हे तर जेथे 
भाविक जमतात त्या मंडपासाठी. शाहजहान एरवी कसाही असला तरी त्याचे 
वास्तुशास्त्रावर नितांत प्रेम होते, तसेच मुमताजवर. जाणकारांचे सहकार्य 
मिळवताना त्याने आपले निर्णय कुठेही लादले नाहीत. त्याचा कल इराणी 
कलेकडे असूनही त्याने संस्कृतींच्या कलात्मक समन्वयाला मोकळीक दिली 
व अमर प्रेमाचे अद्वितीय स्मारक साकारले. हा बादशहा एरवी जनानखाना 
बाळगणारा स्त्रीलंपट होता. म्हणून त्याचे मुमताजवर प्रेम नव्हते, असा निष्कर्ष 
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काढता येत नाही. त्याने उभारलेला ताजमहल व बांधलेल्या अन्य वास्तू 
सुवर्णकाळाची साक्ष देतात; पण ही सुबत्ता दक्षिणेतून आणलेल्या लुटीचे 
फलित होते. हा स्त्रोत थांबला तेव्हा आर्थिक चणचण भासू लागली. 

मुमताज शिया होती. तिच्या प्रभावामुळे शाहजहान कडवा सुन्नी नव्हता. 
त्याचा आवडता मुलगा दारा उपनिषदांचा अभ्यासक सर्वधर्मसद्भावाचा 
पुरस्कर्ता होता; पण उलेमांना दाराचा तिरस्कार होता. १६३१ साली ताजचे 
बांधकाम सुरू झाले व १६३२ पासून गुजराथ, महाराष्ट्रात दुष्काळ सुरू झाला. 
बादशहाची मुलेच बापावर उलटली. राज्य आर्थिक संकटात सापडले. अशा 
वेळी शाहजहानला उलेमांच्या पाठिंब्याची गरज भासू लागली. म्हणून त्याने 
नव्याने बांधलेली हिंदू मंदिरे पाडण्याचा व नवी मंदिरे उभारण्यास बंदी 
घालण्याचा हुकूम जारी केला. १६४१ साली बादशहा लाहोरला असताना 
भुकेकंगाल लोकांचा एक मोठा प्रक्षुब्ध जमाव राजमहालासमोर जमला होता. 
सुवर्णकाळ व दुष्काळ हातात हात घालून चालत होते. ही झाली शाहजहानची 
काळी बाजू; पण त्याचे खापर ताजमहालवर फोडू नये. 






















उपेक्षित ताजमहल 

ईस्ट इंडिया कंपनीच्या राज्यात येथील ऐतिहासिक स्मारकांकडे 
अक्षम्य दुर्लक्ष होते. ताजमहलची अवस्था फारच वाईट होती. ती जागा 
ताब्यात घेण्यासाठी विल्यम बेंटिंक याने १८३१ साली ताज लिलावात 
काढला. सरकारला किमान दोन लाख रुपये अपेक्षित होते. तरी सव्वा 
लाखाची बोली मान्य करणे भाग पडले. पण ती रक्‍कम तो माणूस भरू 
शकला नाही. त्याविरुद्ध ब्रिटिश पत्रकांतून झोड उठली. मुसलमानांच्या 
भावनांचीही भीती पडली. म्हणून ताजमहल पाडला गेला नाही एवढेच! 
ताजला खरा त्राता लाभला तो गव्हर्न जनरल लॉर्ड कर्झन (१८९९- 
१९०४). भारतातील सर्वच ऐतिहासिक स्मारकांची उपेक्षा पाहून तो व्यथित 
झाला. जर्मनीच्या हातून असा अक्षम्य अपराध कधीच घडला नसता, असे 
उद्‌गार त्याने काढले. अनेकांचा विरोध पत्करून पुरातत्त्वाची लढाई तो 
लढला. जॉर्ज मार्शल याच्या नेतृत्वाखाली त्याने आर्किऑलॉजिकल सर्व्हेचे 
पुनरुज्जीवन केले (१९०२). सर्वच महत्त्वाच्या स्मारकांचा उद्धार सुरू केला. 
आग्रा फोर्टमधील मिलिटरीच्या बराकी हटवल्या. ताजच्या आवारात इंग्रज 
अभिजन डान्स पार्ट्या करीत. कर्झनने तो धिंगाणा बंद केला. तेथील 
अनधिकृत बांधकामे तोडली. नियमित सफाई, डागडुजी यामुळे ताज चमकू 
लागला, प्रसिद्ध झाला. 
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प्रकरण ४९ 


औरंगजेब 
कडव्या मुस्लीम मानसिकतेचा जनक 


अ 








अकबर व ताजमहल-शाहजहानवरील प्रकरणानंतर औरंगजेब या 
बादशहाची ऐतिहासिक ओळख करून घेऊ. कारण भारतातील कडव्या 
मुस्लीम वृत्तीचा जनक व हिंदू-मुस्लीम वैराचा एक शिल्पकार कुणी असेल 
तर तो औरंगजेब होय. त्याचे आयुष्य खरोखरच विचारात टाकणारे आहे. 
इतिहासकारांसाठी तो एक कोडे व आव्हान बनलेला विषय आहे. औरंगजेब 
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दीर्घायुषी निघाला. ८९ वर्षांचे आयुष्य जगला (१६१८-१७०७) . एक प्रकारे 
संपूर्ण सतराव्या शतकावर त्याची छाया पसरलेली आहे. खुर्रम म्हणजे 
शाहजहान व मुमताज या असामान्य जोडप्याच्या चार पुत्रांपैकी तो नंबर तीन. 
दाराशिकोह (१), शाहशुजा (२) व मुराद (४) हे इतर तीन. औरंगजेब 
धाडसी, शूर, कर्तबगार, बुद्धिमान असूनही अत्यंत संशयी व निर्दयी होता. 
लहानपणापासून त्याला कपट-कारस्थाने, दगाबाजी, भाऊबंदकी, 
जनानखान्यातील राजकारण वगैरेंचा अनुभव मिळाला. वयाच्या आठव्या वर्षी 
त्याला नूरजहानकडे ओलीस म्हणून राहावे लागले. ही राजकीय कैद सुमारे 
२० महिने चालली. वयाच्या १६ व्या वर्षी त्याने सेनापतीपद गाजवले. उझबेक 
लोकांचे बंड मोडताना रणांगणावरच त्याने शांतचित्ताने नमाज पढला. त्याचे हे 
नैतिक धैर्य म्हणजे अल्लाहचा आशीर्वाद होय, असे वाटल्याने शत्रूने पळ 
काढला. कड़वा सुन्नी म्हणून त्याचे नाव झाले व त्याच्या सत्तेला उलेमांचा 
पाठिंबा मिळाला. त्याचा बराच काळ दक्षिणेची जबाबदारी सांभाळण्यात गेला. 
औरंगाबाद ही त्याची न पुसली गेलेली आठवण होय. 

१६५७ सप्टेंबरमध्ये शाहजहानचा आजार सुरू झाला. दारावर सर्व सूत्रे 
सोपवून तो आग्र्याला गेला. त्याच्या दृष्टीने दारा वारसदार होता; पण इतर तीन 
मुलगे बंड करून उठले. आता सर्व राजकारणाचा सूत्रधार औरंगजेब बनला. 
२१ जुलै १६५८ रोजी दिल्लीत साधा राज्याभिषेक करून स्वत:ला बादशहा 
घोषित केले नंतर लगेच शाहशुजा (नं. २) या भावाचा अंत केला. शिवाय 
आग्र्यात प्रवेश करून प्रथम शाही खजिना ताब्यात घेतला व बापाला अटकेत 
टाकले. आता आपली सत्ता निर्धोक झाली, हे ओळखून ५ जून १६५९ रोजी 
दिल्लीत दिवाण-ए-आममध्ये एका भव्य सोहळ्यात दुसऱ्यांदा राज्याभिषेक 
करून घेतला. मोगलांच्या इतिहासातील हा सर्वांत मोठा नेत्रदीपक समारंभ 
होता. (शिवाजीराजे हजर होते ते याच प्रसंगी) बाकी राहिलेल्या भावांपैकी 
दाराला अत्यंत क्रूरपणे ठार करण्यात आले, तर मुरादला फसवून मारण्यात 
आले. तीन भावांना संपवण्याच्या शोककथा म्हणजे मानवजातीला व इस्लाम 
धर्माला काळिमा फासणारे एकेक कळस होते. औरंगजेब शूर होता; पण त्याचे 
आचरण शूराला शोभणार नव्हते. सरड्याप्रमाणे रंग बदलणारा औरंगजेब 
नौरंगजेब (नवरंगी) म्हणून ओळखला जाई. बापाचा त्याने खून केला नाही 
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एवढेच; पण त्याचे जिणे हराम करून टाकले. शाहजहानला दक्षिणेतून भेट 
म्हणून आलेल्या आंब्याच्या पेट्या त्याने स्वत:साठी ठेवून घेतल्या. किल्ल्याला 
यमुनेतून होणारा पाणीपुरवठा बंद केला. विहिरीतल्या दूषित कडवट पाण्यावर 
अखेरचे दिवस काढणे बापाला भाग पाडले. हे शिकवणारा सुफो संत कय्यूम 
त्याचा गुरू होता. 

बादशहा होताच त्याने स्वत:ला आलमगीर म्हणजे जगज्जेता व गाझी 
म्हणजे धर्मयोद्धा घोषित केले. सुन्नी धर्माचा प्रसार करण्यास तो कटिबद्ध 
झाला. हिंदुस्थान या “दार उल हर्ब' म्हणजे मुस्लीम राजवट नसलेल्या देशाचे 
“दार उल इस्लाम” बनवणे हे त्याचे 'फर्जे ऐन' म्हणजे अटळ धार्मिक कर्तव्य 
बनले. कर्तव्य बजावताना झालेले अन्याय-अत्याचार क्षम्य असतात. सुन्नी 
नीतिमत्ता अमलात आणण्यासाठी त्याने 'मुहनासीब' हे धर्माधिकारी नेमले. 
अकबराने हटवलेला जिझिया कर पुन्हा लादला. देवळे पाडण्याचा हुकूम जारी 
केला. दारुबंदी कडक करून दरबारात संगीताला मनाई केली. त्यामुळे 
इस्लामी जगतात त्याचे नाव झाले. इस्लामी सत्ताधीशांनी दोस्तीचा हात पुढे 
करण्यासाठी राजदूत पाठवले. या विदेशी दुतांकरवी औरंगजेब त्यांना डोळे 
दीपवून टाकणारे नजराणे पाठवत असे. त्यामुळे आलमगीरची कोर्ती युरोपात 
पसरण्यास मदत झाली. 

एक गोष्ट खरी की, भारताच्या इतिहासातील पहिले मोठे एकछत्री 
साम्राज्य फकत औरंगजेबाचे होते. मौर्य साम्राज्यसुद्धा वाटते तसे एकछत्री 
नव्हते. मोगल साम्राज्याचा खरा संस्थापक अकबर असला तरी राज्यविस्तार 
दक्षिणेत होऊ लागला तो जहांगीर व शाहजहान यांच्या काळात. त्यात विजापूर 
(१६८६) व गोवळकोंडा (१६८७) यांची भर टाकून औरंगजेबाने आपले 
महासाम्राज्य सिद्ध केले. मराठे, राजपूत वगैरेंनाही मोगलांचे मांडलिकत्व मान्य 
करणे भाग पडले. उपखंडाचा सर्वात मोठा भाग समान प्रशासनाखाली 
आल्यामुळे अधिकाऱ्यांच्या बदल्या एका सुभ्यातून दुसर्‍या सुभ्यात होऊ 
लागल्या. विदेशी व्यापारी, प्रवासी, राजदूत यांची ये-जा वाढली. युरोपीय 
गोलंदाज चाकरीसाठी येथे येत. बाहेरील जगाशी हिंदुस्थानचा संपर्क प्रस्थापित 
झाला. औरंगजेब समकालीन जगातील सर्वात बलाढ्य सम्राट सिद्ध झाला. 

पण या सगळ्याचा परिणाम म्हणजे राजपूत जाट, बुंदेले, सतनामी, 
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सीख, मराठे व आसामातील आहोम यांच्यात असंतोष खदखदू लागला. मेवाड 
व मारवाड एक झाले. ते जिंकले नाहीत तरी त्यांनी मोगलांचे अतोनात नुकसान 
केले. राजपुत्र अकबरसुद्धा त्यांना सामील झाला. शिवाजीच्या ताकदीचा अंदाज 
औरंगजेबाला आला नाही. जयसिंगाच्या मध्यस्थीने पुरंदरचा तह घडून आला. 
शिवाजी राजे आग्र्याला गेले. १२ मे १६६६ रोजी औरंगजेबाच्या ५० व्या 
वाढदिवसाच्या दिवशी ही भेट झाली. त्यावेळी निडर आत्मसन्मान व 
राष्ट्राभिमान म्हणजे काय, ते त्यांनी बादशहाला सुनावले. इतिहासाला कलाटणी 
देणारा तो प्रसंग होता. त्यानंतर आग्र्याहून सुटका हे थरारनाट्य घडले. मराठे 
नव्या दमाने लढू लागले. शिवाजीराजांच्या मृत्यूनंतरही त्यात फरक पडला 
नाही. मराठे खर्‍या अर्थाने 'पीपल्स वॉर” लढले. त्यांचा बंदोबस्त करण्यासाठी 
औरंगजेब १६८१ साली सर्व ताकदीनिशी महाराष्ट्रात उतरला. तो तेथेच मरण 
पावला. औरंगजेबाच्या विजयातच त्याचा पराभव साठवलेला आहे. मराठ्यांचा 
तो उपकारक शत्रू ठरला. 

शिवाजीराजांनी भर दरबारात औरंगजेबाला सुनावलेले खडे बोल, 
सर्वांनाच एक अनपेक्षित धक्का ठरला. औरंगजेब आतून हादरला व राजपूत, 
जाट, बुंदेले यांची मने जिंकली गेली. औरंगजेबासारखा क्रूर, कपटी माणूस 
अशा कृत्याबद्दल मृत्युदंडाची शिक्षा देऊ शकला असता. पण ते आपल्याच 
मुळावर येईल एवढे त्याने ताडले. त्यासाठी तो वेगळे कारस्थान रचत होता, 
पण त्यापूर्वीच शिवाजीराजांनी पलायन केले. ही घटना जिव्हारी लागल्यामुळे 
तो मराठ्यांना नायनाट करण्यासाठी दक्षिणेत उतरला. 

मोगलांचे दौरे फिरत्या शहरांसारखे असत. त्याची आधीपासूनची वर्णने 
उपलब्ध आहेत. औरंगजेबाच्या बाबतीत दिल्लीचे संपूर्ण केंद्र सरकार २४ वर्षे 
सतत टूरवर होते. असे दुसरे उदाहरण नसेल. पडदानशीन स्त्रियांसाठी 
स्वच्छतागृहे व स्नानगृहे असलेल्या खास वॅगन्स असत. औरंगजेबाचा वजीर 
असदखान याला तीस भार्या व ८०० रखेल्या होत्या. तो नेहमी मद्य, मदिराक्षी 
व संपत्ती यात हरवलेला असे. औरंगजेब त्याला आळा घालू शकत नव्हता. 
सैन्यात भ्रष्टाचार शिगेला पोहोचला होता. लाच देऊन काही बातम्या 
बादशहापर्यंत पोहोचणार नाहीत, अशी व्यवस्था करता येई. लहर लागेल 
त्याप्रमाणे तो कँप हलवण्याचे हुकूम सोडी. सर्वात आधी बादशहाचा तंबू 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २४१ 


गुंडाळला जाई. त्याचे दोन सेट असत. पुढच्या मुक्कामावर बादशहा 
लवाजम्यासह पोहोचण्यापूवी सर्व व्यवस्था तयार असे. औरंगजेब साध्या 
राहणीसाठी प्रसिद्ध होता, तरी त्याच्या वैयक्तिक सामानासाठी १२० हत्ती 
१४०० उंट च ४०० बैलगाड्या लागत. केवळ त्याच्या गाद्या, गिरद्या, उशा 
म्हणजे आठ हत्तींचा भार असे. त्याला मौल्यवान हिरे, माणके, रत्ने 
साठवण्याचा हव्यास होता. हा सर्व खजिना बरोबर असे. औंगजेबाचा स्वत:चा 
जनानखाना नव्हता. त्याच्या बेगमा फक्त तीन होत्या, कुराणाने दिलेल्या 
मर्यादेपेक्षा एक कमी. स्वतःच्या हाताने विणलेल्या टोप्या व केलेल्या 
कुराणाच्या नकला विकून तो स्वतःचा खर्च भागवत असे. राज्याच्या 
खजिन्यातून त्यासाठी एकही पैसा घेत नसे, असे सांगितले जाते. वरील वर्णन 
लक्षात घेता ते गळी उतरत नाही. 

औरंगजेबाने केलेल्या दानधर्माने शेतकर्‍यांचे कोणते प्रश्‍न सुटत होते? 


इस्लाममध्ये तवाब म्हणजे पुण्य व आजाब म्हणजे पाप, गुन्हा. 
हिंदू धर्मात पुण्यसंचय व पापक्षालन याला खूपच महत्त्व आहे. 
माणसाचे चालू कर्म हे क्रियमाण होय. जे मागील भांडारात जमा होते ते 


संचित कर्म. संचिताच्या साठ्यातून नित्य भोगार्थ असते ते प्रारब्ध अर्थात 
Fate, Destin. प्रारब्धातून पुनर्जन्म ठरतो. त्यात देव हस्तक्षेप करीत 
नाहीत. माणूसच स्वतःच्या कर्माने स्वतःला घडवितो व बिघडवितो . 





२४ वर्षांत फौजांच्या हालचालींचा सर्व खर्च जनतेच्या पैशातून होत होता. 
जंगलतोड, शेतांची नासाडी, लूटमार, अराजक यामुळे संपूर्ण महाराष्ट्राला 
मिळाले ते अवर्षण व दुष्काळ! औरंगजेबाचा मुलगा अकबर याने बापाला 
निर्भीडपणे .लिहिलेले पत्र (१७०३) व शिवाजी महाराजांचे सडेतोड पत्र 
(१६७९) औरंगजेबाच्या भवितव्यावर प्रकाश टाकतात. मृत्यूपूर्वी 
औरंगजेबाला आपल्या दुष्कृत्यांचा पश्चात्ताप झाला होता. पण त्यात आपण 
हिंदूंवर केलेल्या अन्यायाची खंत कुठेच दिसत नाही. दिसणार कशी? हा गाझी 
आपले 'फर्जे ऐन' बजावत होता. 

पुढचा इतिहास याच दिशेने घडत गेला. कडव्या धर्मवेडाला आळा 
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घालून हिंदू-मुसलमानांना सहजीवन शिकवण्याचे प्रयत्न धुळीस मिळाले. 
अलिगढ मुस्लीम युनिव्हर्सिटीचे संस्थापक सर सय्यद अहमद हिंदुस्थानला 
“दार-उल-इस्लाम' म्हणत. मुसलमान हे स्वयंभू संपूर्ण राष्ट्र आहेत. इतर 
कुणाचे वाटेकरी नाहीत, असा त्यांचा दावा होता. १९४० साली मोहम्मद अली 
जिना यांनी द्विराष्ट्रवादाचे हेच शस्त्र बाहेर काढले. बहुसंख्य मुसलमानांना जे 
हवे होते ते मिळवून देणारा नेता जिनांमध्ये मिळाला म्हणून ते त्यांच्या मागे 
धावले. औरंगजेबाची असहिष्णू, अमानुष दुष्कृत्ये व जिनांचे इस्लामविरोधी 
सेक्युलर आचरण 'फर्जे ऐन'पुढे क्षम्य ठरले. 

Muslim Law of British India and of Indian Republic is 
based on Fatwa-i-Alamgiri (Aurangjeb's Law Codes) 


खालील दोन पत्रे वाचा. 


पुत्र अकबर याचे औरंगजेबाला निर्भीड पत्र (सन : १७०३ ) 

“पूर्वी फौजेत राजपूत असले म्हणजे एकाचे ठिकाणी शंभर उमेदवार 
येत. हल्ली तुम्ही तीन तीन वर्षे डांगोरा पिटूनही दहा-पाच माणसे जमा होत 
नाहीत. हा प्रभाव कशाचा? फौजेतील लोक दरिद्री झाले. एकही कवी, ग्रंथकार 
तुमच्या राज्यात निपजला नाही. व्यापाऱ्यांची व धनिकांची लूट होते. रयत 
धुळीस मिळाली. दक्षिणचा स्वर्गतुल्य प्रदेश ओसाड, निर्धन, निर्जन झाला. 
तुमच्या राज्यात सर्वत्र लुच्च्यांचा बुजबुजाट झाला आहे. हातात जपमाळा, 
काखेत कुराण व डोक्याला मोठे पागोटे असले म्हणजे तुमचा त्याच्यावर पूर्ण 
भरवसा व अशी मंडळी तुमच्या राज्याचे आधारस्तंभ'' 


शिवाजीराजांचे औरंगजेबाला सडेतोड पत्र ( सन : १६६९ ) 

“तुम्ही आपल्याच धर्माचा अभ्यास केला तर तुम्हाला कळून येईल को, 
इस्लाम धर्मात परमेश्वराला अखंड ब्रह्मांडनायक (रब्बुल आलमीन) म्हटले 
आहे, केवळ मुसलमानांचा नायक (रब्बुल मुसलमीन) नव्हे. सर्व लेकरे 
परमेश्वराची आहेत आणि ती आपापल्या परीने परमेश्वराला भजतात. मुसलमान 
मशिदीत बांग देतात तर हिंदू मंदिरात घंटा वाजवतात. परमेश्वराने - त्या 
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चित्रकाराने ही दोन्ही चित्रे काढली आहेत. त्यापैकी एकाला चांगले आणि 
दुसऱ्याला कनिष्ठ म्हणणे म्हणजे परमेश्वराला नावे ठेवण्यासारखे आहे. या 
दृष्टीने तुम्ही परमेश्वरविरोधी आहात, आम्ही नाही. तुमच्या पूर्वजांनी सर्व 
प्राणिमात्र हे परमेश्वराचे अपत्य जाणून त्यांच्यात कोणताही भेदभाव केला नाही. 
त्यामुळे त्यांचे राज्य वाढत गेले. तुम्ही मात्र जिझिया कर लोकांवर लादला. 
अनाथ, अपंग, म्हातारे-कोतारे, साधू, जोगी इत्यादींकडून तुम्ही जिझियाच्या 
निमित्ताने पैसे गोळा करीत आहात. पराक्रमी तैमूरच्या घराण्याची कोण 
नाचक्की? तुमच्या राज्यात सगळे खंक झाले आहेत. असंतोष उफाळून आला 
आहे. तुमचे साम्राज्य घटत चालले आहे. हा तुमच्या असहिष्णुतेचा परिणाम. 
सहिष्णुता आणि औदार्य यामुळे व्यकती आणि संस्था उत्कर्ष पावतात. 
असहिष्णुतेमुळे ती रसातळाला जातात हे लक्षात ठेवा. तुमच्या या असहिष्णू 
धोरणामुळे तुमच्या साम्राज्याचा नाश होणारच आणि तो नाश मी करणार 
आहे.” 

बाबर व हुमायून यांचे धार्मिक धोरण कट्टर नव्हते. तरी पूर्वीपासून 
चालत आलेला जिझिया कर अकबराने प्रथम रद्द केला. जहांगीर व शाहजहान 
यांच्या काळात तेच धोरण चालू राहिले. औरंगजेबाने जिझिया कर पुन्हा लागू 
केला (१६७९). या सर्वांची जाणीव वरील पत्रात दिसून येते. 
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प्रकरण ५० 
मुहंमद इकबाल 


मुहंमद इकबाल हे एक 
तत्त्वज्ञ फारसी महाकवी. 
Muffakir-e-Pakistan म्हणजे 
पाकिस्तानचे विचारवंत अर्थात | 
बौद्धिक जनक ही त्यांची 
ओळख पाकिस्तानात आहे. | 
हिंदू समाजातही त्याच कारणाने 
त्यांच्याबद्दल विलक्षण अढी 
आहे. पण इकबाल यांचा 
वेगळ्या पातळीवर विचार 
करणार्‍या तारा भवाळकर 
यांच्या मते हा वाट चुकलेला 
शायर आहे. इंग्रजांच्या आणि | 
मुस्लीम राजकारण्यांच्या 
कपटात त्याचा बळी गेला. पण एक तत्त्वज्ञ कवी म्हणून पुढच्या पिढ्यांनी 
इकबालना समजून घ्यावे, असे त्यांना वाटते. 

पण आमच्यासारख्या इतिहासाच्या अभ्यासकांना कोणतेही घटित 
त्याच्या स्थल-कालबद्ध चौकटीत बसवल्याखेरीज समजत नाही. म्हणून तसा 
प्रयत्न येथे करू. इकबाल यांचा जन्म पंजाबातील सियालकोट येथे झाला 
(१८७५) . मूळचे काश्मिरी ब्राह्मण म्हणजे 'पंडित' असलेले त्यांचे पूर्वज 
साधारण तीनशे वर्षांपूर्वी पंजाबात स्थलांतरित होऊन मुसलमान झाले. तरी 
इकबाल यांची काश्मीरची ओढ अखेरपर्यंत कायम राहिली. आपण मूळचे 
ब्राह्मण आहोत, याचा त्यांना अभिमान होता. सियालकोट येथे त्यांचे शिक्षण 
झाले. लाहोर येथून त्यांनी तत्त्वज्ञानात एम.ए. केले. नंतर इंग्लंडमध्ये गेल्यावर 
ते बॅरिस्टर झाले व लगेच ॥///5०/5/77 वर प्रबंध लिहून पीएच.डी. झाले 
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(१९०८) . Metaph/5।८ऽ या शीर्षकाखाली तो १९०८ सालीच पुस्तकरूपाने 
बाहेर पडला. 

त्यांचे वैवाहिक जीवन सुरळीत होते. कॉलेजात शिकत असताना त्यांचे 
तीन विवाह झाले. पहिले लग्न वडीलमंडळींनी लावून दिले. त्यापासून त्यांना 
दोन अपत्ये झाली. दुसर्‍या लग्नापासून जावेद हा मुलगा झाला. त्याच्या नावे 
जावेदनामा (१९३२) ही कविता आहे. हे घराणे आर्थिक सुस्थितीतले होते. 

विद्यार्थीदशेपासूनच त्यांची शायरी चमकू लागली होती. ऊर्दू कवितेत 
त्यांनी प्रथमच राष्ट्रवाद आणला व तो सुप्रतिष्ठित केला. शिवाय कुरआन 
शरीफ” व इस्लाम धर्म यांचे चिकित्सक परीक्षण मांडणारा पहिला धाडसी 
विचारवंतसुद्धा इकबालच होय. ऐन तारुण्यातील तिशीपर्यंत म्हणजे विसाव्या 
शतकातील पहिल्या दशकात इकबाल यांची तरुण सुशिक्षित पिढी नवविचारांनी 
पेटलेली होती. या जातिवंत कवीच्या अंत:स्फूर्तीतून तराना-ए-हिंद ही 
अजरामर गझल १९०४ साली जन्मास आली. 

सारे जहाँ से अच्छा, हिंदोस्तां हमारा । 

हम बुलबुले हें इसकी, ये गुलिस्ता हमारा ॥ 

हिंदी है हम, वतन हे हिंदोस्तां हमारा ॥ 

या गाण्याने तेव्हा देश भारावून गेला. भारताचे ते अनधिकृत राष्ट्रगीत 
झाले. आजही आम्हाला त्याचे थ्रिल जाणवते. इकबाल रोमँटिक परंपरेतले 
कवी आहेत. म्हणूनच 'मजहब नही सिखाता, आपसे मे बैर रखना', असा 
भाबडा आदर्शवाद सांगून गेले. 

इकबाल यांच्या स्वतंत्र बुद्धीचा बाणेदारपणा दिसून येतो तो खिलाफत 
चळवळीला विरोध करण्यात. आचरणाने सेक्युलर असलेल्या राष्ट्रवादी 
जौनांनीसुद्धा तिला आपला विरोध नोंदवला (१९२०). पहिल्या महायुद्धानंतर 
तुर्की साम्राज्याचे तुकडे करून ब्रिटन व फ्रान्स यांनी आपसात वाटून घेतले. 
तुर्कस्तानचा सम्राट हा मुसलमानांचा खलिफा होता. त्याच्यावर झालेल्या 
अन्यायाविरुद्ध खिलाफत चळवळ उभी राहिली. ती मुसलमानांना भूतकाळाकडे 
नेणारी त्यांची धार्मिक बाब होती. पण भारतात हिंदू-मुस्लीम ऐक्य साधण्याची 
आयती संधी म्हणून गांधीजींनी ती दत्तक घेतली व तिचे पुढारी महंमद अली 
व शौकत अली यांना आपले सख्खे भाऊ घोषित केले. त्यामुळे देशात हिंदू- 
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मुस्लीम प्रेमाला उधाण आले व लोकमान्य टिळकही त्यात सापडले. पण 
केमाल पाशाने तुर्कस्तान सेक्युलर राज्य घोषित करून, खलिफा हे पदच 
बरखास्त केल्यामुळे येथील हिंदू-मुस्लीम ऐक्याचा फुगा फुटला व जातीय 
दंग्यांचे पर्व १९२३ पासून सुरू झाले. त्यामुळेच की काय, पण इकबाल यांच्या 
वृत्तीत बदल झालेला दिसून येतो. 

१९२८ साली सायमन कमिशन भारतात येताच काँग्रेसने त्याच्यावर 
बहिष्कार टाकला. तरी आपले काम पार पाडून सायमनने दिलेला रिपोर्ट 
१९३० साली प्रसिद्ध झाला. इकबाल यांनी १९३० साली या कमिशनपुढे 
आपली साक्ष नोंदवली. त्यात दोन मुस्लीमबहुल राज्यांचे पाकिस्तान व उरलेला 
हिंदुस्थान यांचे फेडरेशन करण्याची सूचना होती. तत्पूर्वी मुस्लीम लीगपुढे या 
कल्पनेचे सूतोवाच केले होते. हीच सूचना तिसर्‍या गोलमेज परिषदेत 
(१९३२) इकबाल यांनी पुन्हा मांडली. ती मुस्लीम लीगने धुडकावली. 
गोलमेज परिषदांमध्ये मुस्लीम लीगचे सदस्य म्हणून इकबाल हजर होते. 
भारताला स्वातंत्र्य देण्याचा प्रश्‍न आला तर मागासलेल्या अल्पसंख्य 
मुसलमानांचे बहुसंख्यांच्या राज्यात हाल होतील, या भीतीपोटी त्यांनी 
पाकिस्तानची कल्पना मांडली व जीनांचा मार्ग सुकर केला. पण १९३४ पासून 
प्रकृती ढासळत जाऊन १९३७ साली इकबाल यांचा अंत झाला. जन्मदात्या 
राष्ट्रपित्याला पाकिस्तानात मान नव्हता, कारण तो वृत्तीने सेक्युलर होता. 
इकबाल यांच्या मृत्युदिनी (२३ एप्रिल) पाकिस्तानात सार्वजनिक सुटी असते. 
उत्तरायुष्यात इकबाल यांनी अभिजात फारसी भाषेचा स्वीकार केल्यामुळे ते 
जगभरातील मुसलमानांचे कवी झाले होते. जीवनसन्मुख सखोल व गंभीर 
चिंतनामुळे त्यांनी आकाशाची उंची गाठली होती. या बाबतीत जीना या तत्त्वज्ञ 
कवीपुढे अगदीच थिटे. पण राजकारणी हुशारीमुळे त्यांनी सोयीस्कर तिथे 
इकबाल यांचा वापर केला व सूत्रे स्वत:च्या हातात खेचून घेतली. पण जीनांना 
'कम्युनल' बनवण्यास इकबाल कारणीभूत झाल्याचे काही इतिहासकार 
मानतात. इकबाल “पाकिस्तान' चे खरे जनक आहेत, याबद्दल शंका नाही; ते 
चुकलेले देशभक्त नव्हते. 

इकबाल यांची कविता उत्तरोत्तर अधिक व्यापक, मानवतावादी होत 
गेली. हिंदू व मुसलमान या दोन्ही परंपरांतील संकुचित वृत्तीवर ते प्रखर टीका 
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करतात. देशावर संकट येत आहे, याची जाणीव देतात. इतरांना गुलाम 
बनवणाऱ्या इंग्रजांच्या साम्राज्यवादाची चीड व्यक्त करतात. त्यांना धोक्याचे 
इशारे देतात. राजकीय व सामाजिक क्रांती अर्थात इन्किलाब' ही संकल्पना 
त्यांनी प्रथमच उर्दू कवितेत आणली. स्वातंत्र्यासाठी लढणाऱ्या समाजाला 
त्यातून प्रेरणा मिळाली. 'इन्किलाब ज़िंदाबाद' ही घोषणा सर्वांनीच उचलून 
धरली. पण फलनिष्पत्ती काय झाली? इस्लामला मान्य नसलेला राष्ट्रवाद उर्दू 
कवितेत आणणारा शायर मुसलमानांच्या अस्मितेचे प्रतीक होऊ स्थिरावला. 

रवींद्रनाथ टागोर यांना १९१३ साली साहित्याचे नोबेल पारितोषिक 
मिळाले. इकबाल यांचा विचार झाला नाही. यामुळे मुसलमानांमध्ये नाराजी 
पसरली. शिवाय या दोन महाकवींमध्ये अढी निर्माण झाली. टागोरांचे 
इराणमध्ये झालेले भव्य स्वागत इकबाल यांना रुचले नाही. या इराणभेटीविषयी 
त्यांना संशय होता. तो व्यक्त करणारी चार पत्रे त्यांनी इराणी राजदुताला 
पाठवली. जालियनवाला बाग हत्याकांडानंतर (१९१९) टागोरांनी आपले 
नाइटहुड परत करून 'सर' ही उपाधी वापरली नाही, इकबालसुद्धा नंतर सर 
झाले (१९२९). पण त्यांना असा विचार शिवला नाही. त्यांची साम्राज्यवादाची 
चीड काव्यातच राहिली. मुसलमानांच्या हितासाठी त्यांनी ब्रिटिशांशी सहकार्य 
केले. आपण मूळचे काश्मिरी ब्राह्मण आहोत, याचा त्यांना अभिमान होता व 
अखेरच्या आजारात आपल्या उपवर कन्येला तसाच काश्मिरी वर कसा 
मिळेल, याची चिंता त्यांनी (नेहरूजवळ) व्यक्त केली होती. यात मध्यमयुगीन 
सरंजामी वृत्तीचा अवशेष डोकावतो. आणखी एक शंका येते. Pan-।s/amism 
चे प्रवर्तक जमालउद्दीन अफगाणी (१८३८-१८९७) यांचे तीन-चार वर्षे 
भारतात वास्तव्य होते. “मुसलमानांचा एक देश नाही. जगातील सर्व मुसलमान 
एक, असे /87-।5/8/7/5/ चे तत्त्वज्ञान होते. इकबाल यांच्यावर त्याचे काही 
संस्कार झाले होते काय, हा संशोधनाचा विषय होय. 

जीवनाच्या उत्तरकाळात मार्क्सचा साम्यवाद, डार्विनचा उत्क्रांतिवाद, 
नित्शेचा अस्तित्ववाद वगैरेंनी इकबाल झपाटले होते. त्याचे पडसाद त्यांच्या 
काव्यात उमटतात. गतिमय जड़सृष्टीची नियमबद्ध व्यवस्था जीवसृष्टीलाही लागू 
पडते, हे डार्विनने दाखवून दिले. उत्क्रांतिबादाचा प्रामाणिक अर्थ लावण्याचे 
धाडस नित्शेने केले. त्याने स्वतःला ओळखले, म्हणून तो माणसाला ओळखू 
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शकला. त्याच्या मते, जगण्याची इच्छा म्हणजे केवळ जिवंत राहण्याची इच्छा 
नसते. ती दुसर्‍यावर वर्चस्व गाजवण्याची इच्छा असते, म्हणून माणसाने 
परलोकाची गुलामगिरी सोडून विजिगीषु वृत्तीने जगून सुपरमॅन व्हावे! ! 

इकबाल यांच्या खुदीचे बीज यात आहे. खिश्चन 'अस्तित्ववाद्यां नी 
धर्मसत्ता झुगारली, पण देवाचे अस्तित्व ही माणसांची भावनात्मक गरज आहे, 
हे ओळखले. समाजावर आपल्या लिखाणातील कशाचे काय परिणाम होतात, 
याचे त्यांनी सतत भान ठेवले. इकबाल येथे कमी पडले. त्यांची खुदीची 
संकल्पना लोकमानसात इस्लामी अस्मितेशी एकरूप झाली. त्यात ते स्वत:सुद्धा 
वाहून गेले व इस्लामच्या दिग्विजयाचे स्वप्न गाऊ लागले. 

चीनों अरब हमारा, हिंदोस्तां हमारा। 

मुस्लीम है हमवतन, है सारा जहाँ हमारा॥ 

त्यांच्या मते मुसलमानांचा एक देश नाही. मदिरेचा मदिरापात्राशी संबंध 
काय? खुदीविषयीच्या त्यांच्या खालील सुप्रसिद्ध पंक्तींचा अर्थ मुसलमान लोक 
कसा लावतात, याचा शोध घेण्याचा प्रयत्न केला पाहिजे. 

खुदीको कर बुलंद इतना 

कि हर तकदीर से पहले ख़ुदा बंदे से खुद पृछे 

बता तेरी राजा क्या हे? 

हा तत्त्वज्ञ महाकवी आमच्याही मनातील व्यथा बोलून दाखवतो- 

ढुंढता फिरता हूं मे 'इकबाल' अपने आप को 

आप होगे या मुसाफिर आपही मंजिल हूं में॥ 

दुनिया की महाफिलोसे, उकता गया हूँ यारन। 

कया लुत्फ अंजुमन का, जब दिल हि बुझ गया हो॥ 

धर्माच्या लाटेवर आरूढ झालेल्या समाजाला दुखावून काय मिळणार, 
अशा विचाराने नैराश्य येते. अशा क्षणी स्फूर्ती देतात तेसुद्धा इकबालच - 

हर दर्दमंद दिल को रोना मेरा रुला दे। 

बेहोश जो पड़े हैं शायद उन्हे जगा दे॥ 

नित्शेचा 77a9/८ 0४/0/57 कानात सांगून जातो! 

इकबाल हे वाट चुकलेले शायर नसून कडव्या" धार्मिक लाटेवर स्वार 
होऊन भरकटलेले महाकवी भासतात. 
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प्रकरण ५१ 


सुन्नी व शिया 





सुन्नी व शिया या मुस्लीम धर्माच्या दोन मुख्य शाखा. प्रोफेट मुहंमदाने 
सन ६३२ साली हा धर्म स्थापन केला. त्याच्या पश्चात खरा वारसदार कोण 
याच्यासाठी जो संघर्ष सुरू झाला तो आजही धुमसत आहे. ज्यांना निवडून 
आलेला धर्मप्रमुख नेमायचा होता त्यांचा पंथ सुन्नी म्हणून ओळखला जाऊ 
लागला. दुसर्‍या पक्षाला प्रोफेटचा जावई अली याची नेमणूक करायची होती. 
तो गट शिया म्हणून अस्तित्वात आला. त्यातच ६६१ मध्ये अलीचा खून 
होऊन, दोन पंथातील तेढ एवढी विकोपाला गेली की ती जागतिक संकट 
बनली आहे. 

आज 'पन्नासाहून अधिक मुस्लीम देश आहेत. त्यांच्या १.२ अब्ज 
लोकसंख्येत ९० टक्के सुन्नी व फक्त १० टक्के शिया आहेत. मात्र इराण व 
दक्षिण इराकमध्ये शिया मोठ्या प्रमाणात आढळतात. तरी इराकमध्ये ४० टक्के 
लोक सुन्नी आहेत. पण तेथील ६० टक्के शियांवर राज्य करणारा सद्दाम हुसेन 
सुन्नी होता. त्याच्या जवळ महासंहारक अस्त्रे असून ती अल कायदाच्या हाती 
पडल्यास न्यूयॉर्कला धोका पोहचेल या भीतीने अमेरिकेने सद्दामचा नाश केला 
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व त्याच्या जागी नौरी अल मलिकी या शिया पंथीयाला पंतप्रधान नेमले. पण 
सुन्नींनी शियांना सत्तेत भागीदार होऊ दिले नाही. त्यांच्यासाठी सद्दाम हुसेनच 
प्रिय होता. अमेरिकेला केलेल्या धाडसाचा काहीच लाभ झाला नाही. 
अमेरिकन जनता वैतागली. म्हणून २०११मध्ये ओबामांनी युद्धातून अंग काढून 
घेतले. परिणामी नौरी अल मलिकींनी पुन्हा अमेरिकेचे पाय धरले. 

नौरी अल मलिकीचे धाबे दणाणण्याचे कारण अबू बाकर अल 
बगदादी याची आयसीसी (।slamic State of Iraq and 5978) ही 
दहशतवादी संघटना. त्याला शियांचा व अमेरिकेचा कड़वा द्वेष आहे. त्याने 
एकूण ८१ देशांतून दहशतवादी आकर्षित केले आहेत. त्याने इराकमधील चार 
शहरे ताब्यात घेतली व तेलशुद्धीकरण कारखान्याला वेढा घातला. नौरी अल 
मलिकोची लष्करी ताकद जास्त असूनही त्याने माघार घेतली. कारण बगदादी 
व त्याचे सर्व दहशतवादी कट्टर सुन्नी आहेत. नौरी अल मलिकीचे सुन्नी 
सैनिक फितुर झाले. शियांना छातीत गोळ्या मारण्याचा हुकूम दिलेला आहे. 
शिया व सुन्नी यांचे तोंडवळे सारखे असले तरी हुसेन, हसन, अब्बास ही 
शिया नावे कागदपत्रांवरून सिद्ध होतात. शिवाय सुन्नी दोन्ही हात छातीसमोर 
धरून तर शिया ते मांडीवर ठेवून प्रार्थना करतात. तसेच दोन्ही पंथांचे धार्मिक 
संगीत वेगवेगळे असते. मोबाइलवर ते ऐकलं को ओळख लपत नाही. 

इस्लाम धर्माची ओळख अपुरी राहू नये म्हणून वरील मजकूर सादर 
केला. कार्ल मार्क्सला मानवी मनावर असलेली धर्माची पकड कळलीच 
नव्हती हे सत्य यातून अधोरेखित होते. 


मुस्लीम देशांत इस्लामपूर्व संस्कृती असलेला प्राचीन देश फक्त 
एकच. तो म्हणजे इराण. झरथुष्टर येथे इ.स.पू. सातव्या शतकात होऊन गेला. 
पर्शियन व संस्कृत या भाषा एकाच कुळातल्या. अशा इराण्यांना वाळवंटात 


भटकणाऱया अरबांचे वर्चस्व पसंत नव्हते. त्यातून सुटण्याच्या प्रयत्नात 
इराणने शिया पंथ, फारसी साहित्य व सुफो संप्रदाय ही आपल्या राष्ट्रीय 
अस्मितेची लक्षणे विकसित केली. मुघल काळात भारतावर त्यांचा प्रभाव 
पडला. (भारतातील पारशी समाज ही इराणचीच देणगी.) 
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प्रकरण ५२ 


खिस्ती धर्माचा इतिहास 





धर्माचा अभ्यास हा धर्माच्या इतिहासाचा अभ्यास असतो. म्हणून 
खिस्ती धर्म कसा घडत गेला व पसरत गेला, याचा धावता आढावा येथे घेऊ. 

आपण ज्याला खिस्ती धर्म म्हणून ओळखतो तो येशू खिस्ताचा धर्म 
नव्हे. तो सेंट पॉलने खिस्ताच्या मिथकाच्या शिकवणुकीवर आधारलेला धर्म 
विकसित केला असल्याची समजूत पसरलेली आहे. धर्मप्रचारासाठी तिचा 
वापर केला जातो. 

येशूने काय शिकविले? शेजाऱयावर प्रेम करा, पीडितांची सेवा करा, 
परिग्रह करू नका, अहिंसेने वागा, कुणावर पलटवारसुद्धा करू नका. 
दुसऱ्यावर जुलूम करणारे अज्ञानी आहेत, त्यांना क्षमा करा. परमेश्वर एकच 
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असून, आपण सर्व त्याची लेकरे, बांधव आहोत, असे त्याने सांगितले. नेतिक 
निर्धारावर उभे ठाकलेले निर्भय प्रेम जुलूमशाहीला नमवू शकते, हे दाखवून 
दिले. येशूचा हा संदेश जगभर पसरवण्यासाठी खिस्ती धर्म कटिबद्ध असेल 
तर विश्वशांतीसाठी याहून अधिक काय हवे? | 
` पण वस्तुस्थिती तशी नाही. ती काय आहे, हे जाणून घेण्यासाठी 
संबंधित धर्माच्या भूतकाळात शिरावे लागेल. एवढेच नव्हे, तर धर्म ही एंक 
` सामाजिक-सांस्कृतिक संघटना असते, परलोकाच्या नावे इहलोकाचा कारभार 
चालवणारी सत्ता असते, हेही लक्षात घ्यावे लागेल. त्यासाठी पाखंडी व्हावे 
लागत नाही; पण श्रद्धा आपल्या जागी सुरक्षित ठेवून वस्तुस्थिती झाकणारा 
पावित्र्याचा पडदा हटवता आला पाहिजे. 
ज्यू व खिस्ती धर्माची पूर्वपीठिका सामायिक आहे. येशू खिस्त ज्यू 
धर्मीय होता. त्याची भाषा सेमिटिक कुळातली अरामाइक होती, तर रोमन लोक 
इंडो-युरोपीय कुळातली लॅटिन बोलत. युरोपच्या 'जरमॅनिक' भाषा त्याच 
कुळातील होते. हा भाषिक भेद ज्यू-खिश्चन वैमनस्यामागचे एक कारण असू 
शकते. याउलट अरब व ज्यू यांच्या भाषा एकाच कुळातल्या असल्या तरी 
परस्पर धर्मद्वेष तीव्र आहे. जुडाइझम, खिश्चॅनिटी व इस्लाम या तिन्ही धर्मांची 
जन्मभूमी एकच आहे, सिरिया-लेबेनॉन; पण त्यांच्यात परधर्मसहिष्णुतेचा 
लवलेश नाही. यातील जुडाइझम अन्य दोन धर्माप्रमाणे धर्मप्रसार करीत नाही. 
फक्त कुणी त्यांचा धर्म स्वीकारू इच्छित असेल तर त्याला दीक्षा दिली जाते; 
पण आपण परमेश्वराची खास लाडकी जमात (Chosen people of God) 
आहोत, ही भावना तीव्र असते. 
येशू खिस्ताच्या काळात रोमन साम्राज्य वैभवात होते, तरी त्याचा लाभ 
विशिष्ट वर्गाला होत होता. त्यांना कुणाच्या प्राणाची कदर नव्हती. ज्यूंचा 
अमानुष छळ होत होता. रोमन लोक विविध देवदेवतांची पूजा करीत व 
सीझरला देव मानीत. तर ज्यूंचा देव मूर्तिपूजेचा तिरस्कार करणारा. ऑगस्टस 
सीझरच्या काळात (इ.स.पू. २७ - इ.स. १४) म्हणजे इ.स.पू. पहिल्या 
शतकाअखेर येशूचा जन्म झाला. नंतर टिबेरियस सीझरच्या काळात (इ.स. 
१४-३७) वयाच्या तिसाव्या वर्षी तो जुडेआमध्ये प्रकट झाला. जुडेआ म्हणजे 
रोमन साम्राज्यात असलेला पॅलेस्टिनचा भाग. पॅलेस्टिनमधील एका ज्यू पंथाचा 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २५३ 


तो अनुयायी होता. जॉन दी बॅप्टिस्ट याने जॉर्डन नदीच्या तिरावर त्याला 
बाप्तिस्मा दिला. नंतर तीन वर्षे जुडेआच्या रुक्ष प्रदेशातून रणरणत्या उन्हात 
आपल्या शिकवणुकीचा प्रसार करीत तो फिरला. त्याला खूपच अनुयायी 
लाभले. तसेच शत्रूही निर्माण झाले. जेरुसलेमला परतताच त्याच्यावर खटला 
भरण्यात आला. सन ३० मध्ये त्याला क्रूसावर चढवण्यात आले. मृत्युदंड 
देण्याइतका असा काय गुन्हा त्याने केला होता? 

त्याच्यावर खटला भरण्यात ज्यूंनी पुढाकार घेतला होता. ज्यूंचा 
प्रॉमिस्ड मसीहा (P/०५९५ ।॥४०५७/४/॥) अर्थात ख्रिस्त तो मीच असे त्याचे 
सांगणे. जुडाइझमच्या दृष्टीने हा ईश्वरनिंदेचा गुन्हा होता. जेरुसलेमचा रोमन 
गव्हर्नर पाँटियस पिलात याच्यापुढे सुनावणी झाली. त्याला राजकीय गुन्हेगार 
ठरविणे शक्य नव्हते. तरी त्याला 5/78 //794०/ स्थापन करू पाहणारा 
रोमच्या सत्तेला न जुमानणारा झपाटलेला प्रवचनकार ठरवण्यात आले. येशूने 
एकाच वेळी दोन सत्तांना नैतिक सुरुंग लावले. ज्यूंची धर्मसत्ता व रोमनांची 
राजसत्ता; पण येशूच्या ऐतिहासिकतेचे आधार कोणते, हे येथे तपासले पाहिजे. 

येशूचे पहिले बारा शिष्य धर्मप्रचारक होते. त्यांना 4०७४७७ म्हणजे 
ईश्वरदूत मानले गेले. येशू ब बारा ऑपोस्टल यांच्या शिकवणुकीला 60506। 
म्हणजे शुभवार्ता किंवा सुवार्ता म्हणतात. जीझसूची कथा नवा कराराच्या चार 
पुस्तकांत मिळते. ती पुस्तके १) मॅथ्यू, २) मार्क, ३) लेक व ४) जॉन यांच्या 
नावे आहेत. बारा ईश्वरदुतांची यादी उपलब्ध आहे. त्यानुसार मॅथ्यू व जॉन हे 
दोनच अँपोस्टल असून, मार्क हा पीटरचा शिष्य व लेक सेंट पॉलचा शिष्य 
आहे. त्यांच्या गाँस्पेलखेरीज त्यांचा पत्रव्यवहार उपयोगी पडतो. त्या 
पत्रप्रपंचाला £5/९।5 म्हणतात. यात अलौकिक दावे व चमत्कार असले तरी 
ते बाजूला सारून येशू खिस्त नावाचा ऐतिहासिक पुरुष होऊन गेला, हे मानता 
येते. खिस्ती ` श्रद्धेनुसार बायबल इतिहासच असते. तर काही इतिहासकार 
जीझस हा केवळ मिथ असल्याचे सांगतात. 

बायबलचा काळ जाणून घेणे आवश्यक आहे. कोणत्याही धर्माचा 
पवित्र ग्रंथ एका व्यक्तीने एका काळात लिहिलेला नसतो. त्यात बदल होत 
भर पडत गेलेली असते. बायबल शब्दात खिश्चन चर्चने पवित्र लिखाण म्हणून 
मान्यता दिलेले ओल्ड टेस्टॅमेंट व न्यू टेस्टॅमेंट यांचा अंतर्भाव होतो. जुन्या 
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कराराची मूळ भाषा हिब्रू होती, तर नव्या कराराची ग्रीक. ज्यूंचा जुना करार 
इ.स. ९० मध्ये पवित्र म्हणून मान्य झाला व त्यात भर घालणे दुष्टपणाचे 
लक्षण ठरले. तरी हिब्रू संहिता जी आज वापरली जाते ती पाचव्या 
शतकाअखेरची किंवा सहाव्या शतकाच्या सुरुवातीची आहे. ख्रिश्चनांच्या नव्या 
करारात गॉस्पेल ग्रीक भाषेत तर चर्चच्या धर्मगुरूंचे लिखाण लॅटिनमध्ये होते. 
सेंट जेरोम याने चौथ्या शतकात बायबलचे लॅटिन भाषांतर केले, त्याला 
व्हल्गेट म्हणतात. आज आपण जे इंग्लिश बायबल पाहतो, त्याच्या 
निर्मितीलासुद्धा इतिहास आहे. पाच भिन्न खंडित संस्करणांचा उपयोग केलेले 
हे बायबल १५३९ पर्यंत छापून तयार झाले. 

अधिकृत ज्यू बायबलमध्ये नवा करार नसतो. यहुदी धर्माचा येशूशी व 
नव्या कराराशी कसलाही संबंध नाही. जुडेआमध्ये ज्यूंची वस्ती होती. इ.स.पू. 
१००मध्ये जेरुसलेम ही त्यांची राजधानी झाली. ज्यूंचा परमेश्वर एकच व न्यायी 
असला तरी एक प्रकारचा सौदागर आहे. ज्यूंचा मूळ पुरुष अब्राहम याच्याशी 
त्याने करार केला को, ज्यूंना मी माझे 05९7 /९०।० या नात्याने सर्वश्रेष्ठ 
बलशाली सत्ताधारी बनवेन. सर्व ज्यूंना एकच कुटुंब मानणाऱ्या त्यांच्या 
कडव्या जमाववादी वृत्तींना यातून दैवी फतवा लागला. 

सेंट पॉलपासून ख्रिस्ती धर्म घडत गेला हे खरे; पण त्यापूर्वी येशूने 
दिलेल्या दोन क्रांतिकारक संकल्पना विचारात घ्यायला हव्यात; कारण त्यांचा 
परिणाम इतिहासाला कलाटणी देण्यात झालेला आहे. एक, 'युनिव्हर्सल 
फादरहुड ऑफ मंत, ज्यात समतेचे 'ब्रदरहुड ऑफ मॅन' अंतर्भूत आहे. दोन, 
'किंगडम ऑफ हेवन” अर्थात माणसाला इहलोकातील अशाश्चताच्या नैराश्यातून 
बाहेर काढून शाश्वताकडे नेणारा आशादायक आनंदमय स्वर्ग. याची बौद्धिक 
चिकित्सा येथे अपेक्षित नाही; पण पाश्चिमात्य इतिहासात परलोकाची अशी 
संकल्पना येशूने प्रथमच मांडलेली दिसते. माणूस आला तेथे धर्म येतो, देव 
आला की त्याबरोबर डेमॉन येतो; पण परलोक लगेच येत नाही. तो उभा 
करण्यासाठी आत्मा, त्याचे अमरत्व, स्वर्ग-नरक, परमात्मा अशा संकल्पना 
लोकमानसात रुजाव्या लागतात. समाजात काम करणारा व विचार करणारा, 
असे दोन वर्ग निर्माण झाल्यावर कष्टकर्‍यांच्या श्रमातून निर्माण होणारे उत्पादन 
सुखासीन अल्पसंख्य वर्गाला आयते मिळू लागले की, त्याचे नैतिक समर्थन 
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करणे गरजेचे बनते. अशा अवस्थेत सुखवस्तू समाजातील विचारवंत परलोक 
उभा करतात, हे खरे आहे. तसेच पुढे घडणार होते व घडले; पण अल्पसंख्य 
वर्ग तलवारीच्या जोरावर बहुसंख्य जनतेला गुलाम बनवून सत्ता उपभोगित 
असेल तर त्याला परलोकाचे आमिष व पापाचे भय निर्माण करावे लागत 
नाही. म्हणूनच इजिप्त, मेसोपोटेमिया, जुडेआ, ग्रीस व रोम यांच्या संस्कृतीत 
मृत्यूनंतर काय याचे उत्तर नाही. सर्वात प्राचीन असलेल्या इजिप्तचा धर्म 
अमरत्वाचा (mortality Re॥9।०१) आहे. 05/5 हा शेतीच्या पिकाचा देव 
मरतो व ऋतुचक्राबरोबर सुगीच्या दिवसांत पुन्हा जिवंत होतो. तो अमर 
असतो. फरोहा त्याचा अवतार. तो मेल्यावर जिवंत होत असल्यामुळे त्याच्या 
ऐहिक गरजा पूर्ण करणारे जिवंत सेवक व साधने पिरॅमिडखाली पुरली जात. 
फरोहा म्हणजे बिग हाऊस व पिरॅमिड म्हणजे ग्रेटर पॅलेस. ज्यू व रोमन 
लोकांच्या श्रद्धांचा उल्लेख वर येऊन गेला आहे. ग्रीकांचे नायक देवांशी 
टक्कर देतात व विजिगीषु वृत्तीने जगतात. देवांचे दास बनत नाहीत. नित्शोने 
हा मुद्दा अचूक हेरून खिश्चैनिटीवर कठोर टीका केली. वरील मंथनातून दोन 
मुद्दे अधोरेखित होतात. एक, सेंट पॉलने येशूचे वेगळे मिथक उभे केले असले 
तरी परलोकाच्या मुळाशी असलेल्या, व उल्लेखलेल्या दोन संकल्पनांचा जनक 
येशू असून, तो ऐतिहासिक पुरुष असला पाहिजे. दोन, येशू कुणी सुखासीन 
वर्गाचा प्रतिनिधी नव्हता; पण भ्रमण, निरीक्षण करीत त्याने लोकांचे दुःख 
पाहिले, अनुभवले. त्याचे मन द्रवले अन्‌ त्याला अतींद्रिय साक्षात्कार झाला. 
मॅक्समुल्लरलासुद्धा Christ of Fai!h आणि Christ of Church यात फरक 
करावासा वाटला. एवढी दुःखे भोगून माणूस आशावादी कसा काय राहतो, 
असा प्रश्‍न नित्शेला पडला. तर दु:खे भोगणाऱयांना आशावादी कसे करता 
येईल, याचा विचार येशूने केला. दोघांपुढील प्रश्‍न एकच, मानवी दु:ख; पण 
उपाय वेगळे. "येशूने परलोक दिला. नित्शेने धर्मच धिक्कारला. श्रद्धा काय 
किंवा बुद्धी काय, दोहोंचे रस्ते शेवटी हुकूमशाहीच्याच दिशेने जातात, येथे 
सारी गोम आहे. 

खिश्चन धर्माचा खरा संस्थापक सेंट पॉल, याचे मूळ नाव 58/. तो 
रोमचा ग्रीकभाषी ज्यू नागरिक. त्याला हिब्रू येत नव्हते. खिस्ताब्द पहिल्या 
शतकात त्याचा जन्म झाला. येशूला त्याने कधी पाहिले नव्हते. खिश्चनांचा 
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म्हणजे येशूच्या अनुयायांचा छळ करण्यात तो पुढे होता. जुडाइझम व 
तत्कालीन सर्व धर्मपंथांचा त्याने अभ्यास केला. त्यासाठी प्रवास केला. त्यातून 
उपरती होऊन दमास्कस येथे त्याने ख्रिस्ताचा धर्म स्वीकारला. मग ग्रीस, रोम, 
आशिया मायनर येथे धर्मप्रसार केला. सन ६८ मध्ये तो हुतात्मा झाला, असे 
मानले जाते. खिस्ताची शिकवण नैतिक होती. त्यात त्याने भर टाकली नाही; 
पण तिला धर्मशास्त्राची (7/॥९०।००५) जोड दिली. बहुसंख्य समाजाला नियंत्रित 
करता येईल, असा नवा परलोक उभा करण्याचे कार्य सर्वप्रथम सेंट पॉलने 
केले. जुडाइझमशी नाते त्याने तोडले. आता ख्रिस्ताचा मार्ग जुडाइझमचा पंथ 
न राहता स्वतंत्र धर्म झाला. सर्वाना मुक्ती देणारा ज्यूंचा आगामी मसीहा ख्रिस्त 
तो येशूच होय. त्याचा मृत्यू हा मानव जातीच्या उद्धारासाठी त्याने केलेला त्याग 
होता. मृत्यूनंतर तो इजिप्तचा 0/5 देवाप्रमाणे पुन्हा जिवंत झालेला असून, 
त्याच्यावर श्रद्धा ठेवणार्‍या कुणाचाही त्राता बनला आहे, असा डॉग्मा तयार 
केला. ज्यूंचा सुंता हा विधी नाकारला. पाद्र्यांनी दाढी न ठेवणे, व्हर्जिन मेरी 
व येशूची पूजा करणे वगैरेंमुळे ख्रिश्चनांना वेगळी व्हिज्युअल आयडेंटिटी 
मिळवून दिली. 

सेंट पॉलचे कार्य एवढ्यावर थांबले नाही. जीझस हा Pre-Existent 
Son ०† ७०५ असल्याचा शोध त्याने लावला. जुन्या करारातील Genesis 
प्रकरणानुसार गॉडने सहा दिवसांत चराचर सृष्टी निर्माण केली. सहाव्या दिवशी 
त्याने ऑडम निर्माण केला, मग ईव्ह. त्यांना ईडन गार्डनमधील (जी मध्य 
आशियात असल्याचे मानले जाते.) एका झाडाचे फळ खाण्यास मनाई केली; 
पण सैतानाच्या चिथावणीने त्यांनी ते फळ खाल्ले. ते 0/9/8/ 5/7. या 
पापातून मानवी प्रजा निर्माण झाली. ती जन्मत:च पापी आहे. त्यातून माणसाला 
मुक्‍त करण्यासाठी सेंट पॉलने झीझसला सृष्टिरचनेपूर्वीचा एकुलता एक पुत्र 
ठरवले. आकाशात खूप उंचावर राहणाऱया गॉडने त्या पुत्राला पृथ्वीवर 
पाठवले. स्वत:चे बलिदान केल्यानंतर पुनरुज्जीवित झालेला जीझस +40// 
6/०५४ म्हणून राहतो. याचा अर्थ येशू एकाच वेळी गॉड, सन ऑफ गॉड व 
होली घोस्ट असतो. ही झाली 7५. प्रत्यक्षात होली घोस्टचे प्रतिनिधी चर्च 
असून, त्यात 77 सामावते. क्रिएशनवरील विश्वासामुंळे खिस्ती मन किती 
क्रूर बनले, याचा एक स्वतंत्र इतिहासच आहे. देवाच्या या कृतीवर श्रद्धा 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २५७ 


असेल त्यांनाच गॉड स्वर्गात प्रवेश देतो व बाकीच्यांना नरकात धाडतो. म्हणून 
निरद्‌ चौधरी म्हणतात, /ntolerance of other religion was the very 
essence of Christianity. The Christian was bound to be more 
uncompromising in his attitude to unbeliever than the Muslim or 
Communist (मॅक्समुल्लरवरील ग्रंथ) धर्मशास्त्राच्या सखोल अभ्यासातून 
महात्मा गांधी अशाच निष्कर्षावर आले. मात्र त्यांच्याकडे ऐतिहासिक दृष्टिकोन 
नव्हता. येथे सर्व घटना क्रमवार मांडण्याचा प्रयत्न केला आहे. विषयाच्या 
सोयीनुसार काळात मागे-पुढे जावे लागते, तेवढा अपवाद. 

खिस्ती धर्माच्या इतिहासात दुसरी महत्त्वाची व्यक्ती सेंट पीटर. याचे 
मूळ नाव जॉन पीटर. बारा ॥००५॥७$ पैकी एक, शिवाय त्यांचा अग्रणी. 
ज्यूंमधील खिश्चन चर्चचा तो संस्थापक. ख्रिस्ताने स्वतःच त्याला आपला 
पृथ्वीवरील प्रतिनिधी म्हणून नेमले असल्याचे मानले जाते. सेंट पॉल व सेंट 
पीटर समकालीन. पॉलच्या एक वर्ष आधी म्हणजे ६७ साली तो हुतात्मा 
झाला, तरी सीनिअर होता. रोमन कॅथलिक चर्चने ऑपोस्टल पीटरला पहिला 
पोप घोषित केले. पण कधी? पहिली व्हॅटिकन कौन्सिल १८६९-७० साली 
भरली तेव्हा. तसेच तेव्हाच्या ८० कोटी रोमन कॅथलिकांवर पोपची धार्मिक व 
आध्यात्मिक सत्ता ॥॥७॥७/७ असल्याचेही जाहीर करण्यात आले. 

खिस्ती धर्माकडे नीतिशास्त्र व कडवा भक्कम डॉग्मा असला तरी ज्ञान 
व तत्त्वज्ञान यांचा अभाव होता. ती उणीव दोन व्यक्तींनी भरून काढली. 
ज्ञानोपासनेची परंपरा फक्त ग्रीकांकडे होती. प्लेटो तिचा मेरुमणी. म्हणून सेंट 
ऑगस्टिन (३५४-४३०) याने प्लेटो व पायथॅगोरस यांच्या संकल्पनांवर 
आधारलेले तत्त्वज्ञान खिस्ती धर्मात सामावून घेतले. पुढे सेंट थॉमस अक्विनास 
(१२२७-१२७४) याने ऑरिस्टॉटलची विश्वरचना सोयीस्करपणे अंगीकारून 
कॅथलिक तत्त्वज्ञान उभे केले. आपला धर्म कशात कमी नाही, हे दाखवून 
दिले. याचे चांगले-वाईट परिणाम झाले. अँरिस्टॉटलचे भूकेंद्रित जग खिश्चन 
डॉग्मा बनले. त्याने अनेक सत्यशोधक शास्त्रज्ञ विचारवंत यांचा बळी घेतला. 
धर्मशास्त्राचे (॥९०।०७)) महत्त्व अफाट वाढले. त्यात अनेक पंथ व उपपंथ 
म्हणजे स्कूल्स तयार झाली. अशा स्कूलचा अधिकृत प्रवक्ता तो स्कोलॅस्टिक, 
म्हणून युरोपच्या अंधारयुगात स्कोलॅस्टिसिझमचे पर्व झाले. यात चांगला भाग 
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म्हणजे त्यांनी आपले तत्त्वज्ञान लिहून ठेवले. या अक्षरबद्ध वाड्मयाचा उपयोग 
इतिहासाचे दस्तऐवज म्हणून झाला. 

तिन्ही सेमिटिक धर्मांना अत्याचारांनी बरबटलेला इतिहास आहे. इसवी 
सनापासून पहिली तीन शतके रोमच्या साम्राज्यात खिश्चनांचा अतोनात छळ 
झाला; पण चौथ्या शतकात राजाश्रय लाभल्यापासून खिश्चनांनी इतरांच्या 
छळाचे जे सत्र उघडले, त्याला जगाच्या इतिहासात तोड़ नाही. अन्य धर्मावर 
बंदी घालण्यात आली. चर्च व राजे यांनी माणसाला भूदास बनवून एका नव्या 
गुलामगिरीची पकड युरोपवर बसवली. मग संपूर्ण जग खिस्ती करण्यासाठी 
खिस्ती फौजा मध्य आशियात घुसणार होत्या. तेथून पुढे एकीकडे भारतीय 
उपखंड व दुसरीकडे मंगोलिया - चीनकडे जाणारे खुष्कीचे मार्ग मोकळे झाले 
असते. पण या पवित्र कार्याच्या आड आला तो सातव्या शतकात स्थापन 
झालेला कड़वा इस्लाम धर्म, ज्यात धर्मसत्ता हीच राजसत्ता होती. विरोधी 
पंथीयांचा नायनाट कसा करायचा, याची शिकवण त्याने खिश्चनांकडून घेतली 
होती. सर्व जग इस्लाममय करण्यासाठी प्रथम अरब व नंतर तुर्क कटिबद्ध 
झाले. इस्लामच्या भूमीवर खिस्ती फौजा घुसू नयेत म्हणून मुस्लीम फौजा 
युरोपकडे वळल्या. त्यांनी खिस्ती फौजांना धूळ चारली. 

त्यामुळे १२ व १३ ही दोन शतके क्रूसेड्स नामक अमानुष युद्धात 
गेली. १०९० ते १२९१ च्या काळात ख्रिश्चनांनी इस्लामविरुद्ध आठ लष्करी 
मोहिमा उघडल्या, त्या तिहेरी हेतूने. जेरुसलेम मुक्‍त करणे, खिस्ती धर्माचा 
प्रसार करणे व मंगोल लोकांना निकडीचे लक्ष्य बनविणे. हा डाव फसला. 
अशात चर्चला विरोध करणारे वैज्ञानिक व विचारवंत उदयास येत होते. अशा 
सर्व अंतर्गत विरोधकांचा आवाज बंद करण्यासाठी Papal /nquisition 
नावाचे धार्मिक कोर्ट १३व्या शतकात स्थापन झाले. त्यामुळे अत्याचारांना ऊत 
आला. या ॥70/5/०7ने युरोपात व गोव्यात धर्मच्छळाचा काळा इतिहास 
रचला. पाखंडींना मृत्युदंडाची शिक्षा दिली जाई. 

दरम्यान नवे जलमार्ग सापडले, तेव्हा त्यांना मान्यता देऊन पोपने स्पेन 
व पोर्तुगाल यांचे जगावरील वर्चस्व मान्य केले (१५३२). इंग्रज व फ्रेंच यांना 
हे सहन होणे अशक्य होते. म्हणून संघर्ष पेटला. सत्तेचा- प्रश्‍न उभा राहिल्यावर 
धर्म किती क्रूर बनू शकतो, हे युरोपातील खिश्चनांनी दाखवून दिले. 
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पण याच निर्दय चर्चकडे आपले विरोधक घडवण्याचे श्रेयही जाते. 
चर्चकडे भरपूर स्थावर व जंगम मिळकत होती. प्रीस्ट बनणे ही प्रतिष्ठेची 
करिअर बनली. शिवाय प्रीस्ट झाल्यावर रोटी-कपडा-मकान या माणसाच्या 
मूलभूत चिंता दूर होत. त्याची काळजी चर्च वाहते. म्हणून पाद्र्यांना आपापले 
अन्य छंद जोपासण्यास फुरसत लाभली. त्यांच्या शिक्षणात धर्मशास्त्राबरोबर 
नैसर्गिकशास्त्रे, इतिहास-भूगोल, भाषा, साहित्य, तत्त्वज्ञान अशांचाही समावेश 
असतो. परिणामी जिज्ञासू वृत्तीचे बुद्धिमान थिऑलॉजी ग्रॅज्युएट्स निर्भय 
सत्यशोधक बनले. ज्यूंच्या शिक्षणपद्धतीतूनही तेच घडले. म्हणून जगाला 
गॅलिलिओ, फ्लामस्टीड, न्युटन, केपलर, डार्विन, कार्ल पॉपर असे दीपस्तंभ 
मिळाले. त्यांची मध्यमयुगीन विद्यापीठे काळाबरोबर बदलत राहिली. म्हणूनच 
बाराव्या शतकातील ऑक्सफर्ड व पॅरिस व तेराव्या शतकातील केंब्रिज अशी 
विद्यापीठे आजही जगातील विद्यार्थ्यांना आकर्षून घेतात. 

वरील लेखात ख्रिस्ती धर्म स्थलकालबद्धतेते कसा घडत, बदलत व 
पसरत गेला, हे मांडण्याचा प्रयत्न केला. धर्माला ऐतिहासिक निकष लावणे 
सुशिक्षितांच्या पचनी पडत नाही. ते रागावतात. सर्वच धर्मांच्या बाबतीत हीच 
अडचण आहे. येथे ख्रिस्ती धर्म प्रस्तुत होता म्हणून त्याची ऐतिहासिक 


गोपाळराव जोशींचा ख्रिस्ती धर्म 

अमेरिकेतून मेडिकल पदवी घेऊन येणारी पहिली भारतीय स्त्री डॉ. 
आनंदी गोपाळ (१८६५-१८९५) हिची शोकात्म कहाणी सर्वश्रुत आहे. तिचे 
पती गोपाळराव जोशी तिच्या मृत्यूनंतर विक्षिप्तपणे वागत व काही खट्याळ 
उद्योग सादर करीत. तथाकथित सुधारक, कर्मठ हिंदू व मिशनरी यांचे पितळ 
उघड पाडणे हे त्यामागील उद्दिष्ट असे. मुळा-मुठा संगमावर दोन 
पाद्र्यांकडून जाहीरपणे त्यांनी विधिवत्‌ धर्मांतर केले. हे सावज आपल्या 


जाळ्यात सापडले असे मिशनऱयांना वाटे. पण गोपाळराव महावस्ताद. 
डोक्यावर अग्निहोत्र्याची टोपी, गळ्यात रुद्राक्षाची माळ व मुखाने हरिनामाचा 
गजर करीत ते रस्त्यावरून फिरत. रामदासी, वारकरी यांच्याप्रमाणे 
खिस्ताचासुद्धा एक पंथ का असू नये, असा सवाल ते करीत. त्यांचा हा 
खिस्ती अवतार फकत ४० दिवस टिकला. नंतर पुन्हा ते विधिवत्‌ हिंदू झाले. 
एक प्रकारे त्यांनी सेंट पॉलचा धर्म हा ख्रिस्ताचा धर्म नव्हे, यावर अचूक 
बोट ठेवले व पाद्र्यांची खिल्ली उडवली. 
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प्रकरण ५३ 
पोप जॉन पॉल दुसरे यांचे 
धार्मिक धोरण 





पोप जॉन पॉल दुसरे यांचे नाव /९8/0। ॥/०0/७. जन्म १९२० 
पोलंडच्या प्रतिकूल परिस्थितीत कॅथॉलिक पद्धतीने शिक्षण पूर्ण करून ते प्रीस्ट 
बनले व एकेक पायरी चढत १९७८ साली पोप या सर्वोच्च पदावर पोहोचले. 
इतिहासातील ते पहिले पोलिश पोप. या पदाची ओळख दुहेरी असते. 
Sovereign of the State of Vatican City ही राजकीय व 8/hop ठा 
Roma वगैरे धार्मिक ओळख. २०० कोटींच्या वर असणाऱया जगातील 
खिश्चनांमध्ये साधारण निम्मे कॅथॉलिक आहेत. त्यात अनेक पंथोपपंथ 
(Denominations) असून त्यातले सर्वच पोपच्या अधिपत्याखाली येतात, असे 
नाही. तरी जगाचे राजकारण व धर्मकारण यात पोपला खूपच महत्त्व असते. 


तरंग ५ : ख्रिश्चियानिटी व जुडाइझम अथातो धर्मजिज्ञासा - २६१ 


त्यांच्याकडून जगाच्या अपेक्षाही असतात. प्रस्तुत पोप सतत संकटांचा सामना 
करीत ८४ वर्षांचे आयुष्य जगले. प्राणघातक हल्ल्यांतून वाचले. एकदा 
जिन्याच्या नव्या कारपेटवरून पाय घसरून पडले व बऱयाच पायर्‍या गडगडत 
खाली आले तेव्हा उजव्या खांद्याचे हाड मोडले. अखेर बाथरूममध्ये पाय 
घसरून पडले. त्या दुखण्यातून कधी पूर्णपणे उठलेच नाहीत. हे पोप एक 
बहुआयामी अभ्यासू व्यक्तिमत्व होतं. सतत भ्रमंती करीत त्यांनी १२९ देशांना 
भेटी दिल्या. Crossing the Threshold of Hope हे त्यांचे पुस्तक 
(१९९४) २२ भाषांत व ३६ देशांत एकाच वेळी प्रसिद्ध झाले. त्यांना १४ 
भाषा अवगत होत्या. पोपपुढे फार मोठे आव्हान असते. तिन्ही सेमिटिक धर्मांना 
अत्याचारांनी बरबटलेला इतिहास आहे. त्याकडे दुर्लक्ष करून त्यांना पुढे जाता 
येत नाही. 

ज्याला आपण खिस्त धर्म म्हणतो तो येशू खिस्ताच्या शिकवणुकोंवर 
आधारलेला धर्म नाही. तो खिस्ताबद्दलच्या विशिष्ट डॉग्मांवर सेंट पॉलने 
संघटित केलेला धर्म आहे. इसवी सनापासूनची पहिली तीन शतके रोमच्या 
साम्राज्यात खिश्चनांचा अतोनात छळ झाला; पण चौथ्या शतकात राजाश्रय 
मिळाल्यापासून खिश्चनांनी इतरांच्या छळाचे त्याहून भयानक सत्र उघडले. अन्य 
धर्मावर बंदी घालण्यात आली. चर्च व राजे यांनी माणसाला भूदास बनवून 
एका नव्या गुलामगिरीची पकड़ युरोपवर बसविली. आता संपूर्ण जग खिस्ती 
करण्यासाठी चर्चच्या फोजा आशिया खंडात घुसणार होत्या; पण त्यांच्या आड 
आला तो नवा तितकाच कड़वा धर्म इस्लाम, ज्यात धर्मसत्ता व राजसत्ता 
अविभाज्य होत्या. विरोधी पंथीयांचा विध्वंस कसा करावा, याची शिकवण 
त्याने खिश्चनांकडून घेतली होती. सर्व जग इस्लाममय करण्यासाठी प्रथम अरब 
ब नंतर तुर्क कटिबद्ध झाले. इस्लामच्या भूमीवर खिस्ती फौजा घुसू नयेत 
म्हणून मुस्लीम फौजा युरोपकडे वळल्या. म्हणून १२ व १३ ही शतके 
दोहोंमधील धर्मयुद्धात (०५७००९) गेली, अशी ही पवित्र नरसंहाराची क्रूर 
पार्श्वभूमी आहे. 

असे असले तरी चर्चला विरोध करणारे विचारवंत व वैज्ञानिक उदयास 
येत होते. अशा सर्व अंतर्गत विरोधकांचा आवाज बंद करणें हेच चर्चचे धोरण 
होते. त्यासाठी /48/ ॥११८।५/४/०/ नावाचे धार्मिक कोर्ट १३व्या शतकात 
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स्थापन झाले. त्यामुळे अत्याचारांना वेगळा ऊत आला. सर्व पाखंडींना 
मृत्युदंडाची शिक्षा दिली आहे. आधुनिक काळात, पलायनादी युक्तिवाद न 
करता यांचा निषेध करणे पोपना भाग होते. म्हणून पोप जॉन पॉल दुसरे यांनी 
विज्ञानाशी जमवून घेतले. १६२२ साली याच ॥१७/७॥०॥ ने गॅलिलिओला 
गुन्हेगार ठरवून छळाची धमकी दिली व त्यामुळे शरणागती पत्करून त्याने 
उरलेले आयुष्य स्थानबद्धतेत काढले. १९२२ साली चर्चने सूर्यक्रेंद्रित विश्वाला 
मान्यता दिली. पण गॅलिलिओची केस, हा चर्चवरील कलंक तसाच राहिला 
होता. म्हणून १९७९ साली या पोपनी त्यासाठी एक पेपल कमिशन नेमले व 
त्याच्या शिफारसीनुसार गॅलिलिओ निर्दोष होता, अशा आशयाचा निर्वाळा 
१९९२ साली दिला. साडेतीनशे वर्षांनी का होईना, पण सत्यमेव जयते, हे 
कबूल केले. तसेच आत्मा ईश्वराने निर्माण केला, अशी पुस्ती जोडून त्यांनी 
डार्विनवादाला मान्यता दिली. विज्ञानाशी 'पंगा' नको एवढे त्यांनी ओळखले. 

अन्य बाबतीत चर्चचे धोरण उदार बनविण्याचे थोडेफार प्रयत्न पूर्वी 
झालेले होते. पोप पॉल सहावे यांच्या काळात १९६५ साली रोम येथे भरलेल्या 
दुसर्‍या जागतिक खिस्ती धर्म परिषदेत धर्म व संस्कृती या दोन गोष्टी भिन्न 
असून खिस्ती झालेल्यांनी धर्म देणाऱ्यांची संस्कृती न घेता आपल्या 
संस्कृतीतूनच खिस्ती श्रद्धेचा आविष्कार करावा, असा स्पष्ट आदेश देण्यात 
आला. पोप जॉन पॉल पहिले हे उदारमतवादी 5/7///9 2०९ म्हणून प्रसिद्ध 
होते; पण पदभार ग्रहण केल्यानंतर दुर्दैवाने त्यांचा ३३ दिवसांत अंत झाला. 
नव्या पोपनी पूर्वी नाझी अत्याचारांचा अनुभव घेतला होता. म्हणून ज्यूंबद्दल 
त्यांना सहानुभूती होती. पोप झाल्यावर त्यांनी पोलंडला १९७९, १९८३, १९८७ 
अशा तीन वेळा भेटी दिल्या. कम्युनिस्ट राजवट असूनही तेथे त्यांचे उत्स्फूर्त 
स्वागत झाले. पोलंडमधील व पर्यायाने युरोपातील कम्युनिस्ट शासनांना घसरण 
लावल्याचे श्रेय त्यांना दिले जाते. जुडाइझम्‌ इस्लाम व अन्य खिस्ती चर्चेस्‌ 
यांच्याशी संबंध सुधारण्याचे त्यांनी प्रयत्न केले. २००० साली तीनही धर्मांना 
पवित्र असलेल्या जेरुसलेमचे तीर्थाटन केले. तेथील लोकांच्या रोषाला सामोरे 
जाण्याचे धाडस दाखविले. पूर्वी चर्चकडून झालेल्या चुकांबद्दल इस्लामी व 
ज्यू यांची माफी मागितली. इस्रायल व पॅलेस्टिन या -दोन्ही राष्ट्रांना मान्यता 
दिली. शांततामय सहजीवनाला पर्याय नाही, असा संदेश त्यातून दिला. म्हणून 
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त्यांचे खूप कौतुक झाले; पण आशिया खंडाकडे वळण्यासाठी ही मोर्चेबांधणी 
होती, असे स्पष्ट दिसून येते. 

त्यांनी १९८६ व १९९९ अशा दोन भेटी भारताला दिल्या. एका राष्ट्राचे 
प्रमुख या नात्याने त्यांचे यथोचित स्वागत झाले. ७ नोव्हेंबर १९९९ रोजी त्यांनी 
गांधीजींच्या समाधीला आदरांजली वाहिली व तेथील व्हिजिटर्स बुकात 4 
culture cannot survive if it attempts to be exclusive, ही गांधीजींची 
उक्ती लिहून त्याखाली ५०/8775 28८/५५ ॥ अशी सही केली. याचा अर्थ 
कॅथॉलिक चर्च आपली संस्कृती दुसर्‍यावर लादणार नाही इतकाच होतो. पण 
८ नोव्हेंबर १९९९ रोजी त्यांनी एक धक्कादायक विधान केले. दुसऱया 
सहस्त्रकात अमेरिका खिस्तमय केली व आता तिसऱया सहस्रकात आशिया खंड 
खिस्तमय करणे आहे, असा त्याचा आशय आहे. म्हणजे सातव्या शतकात 
इस्लाम आडवा आल्याने अपूर्ण राहिलेला अनुशेष आता भरून काढा, असा 
मिशनऱयांना स्पष्ट आदेश दिलेला दिसतो. यावर उमटायच्या तशा प्रतिक्रिया 
उमटल्या, सारवासारव झाली, तो विषय वेगळा. 

पण धर्माचे उदारीकरण करताना पोप जॉन पॉल दुसरे यांनी 
विश्वशांतीच्या दृष्टीने दोन पावले पुढे टाकून तीन पावले मागे घेतली, असेच 
म्हणावेसे वाटते. 
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प्रकरण ५४ 
लिओ टॉलस्टॉय 


लिओ टॉलस्टॉय हा रशियन प्रतिभावंत, अत्यंत प्रामाणिक, निडर, 
निर्भीड धर्मचिकित्सक होता. त्याने स्वत:च्या ऑर्थोडॉक्सपंथी खिस्ती धर्माची 
स्वतंत्र बुद्धीने चिकित्सा केली. परिणामी धर्ममार्तडांनी त्याला धर्मबाह्य केले. 
तरी तो डगमगला नाही. सर्व प्रस्थापित धर्मांचा व तत्त्वज्ञानांचा त्याने अभ्यास 
केला. तो सूक्ष्म बुद्धीचा प्रकांडपंडित 
होता. ज्या धर्मात त्याला जे चांगले 
दिसले, त्याचे त्याने स्वागत केले. त्या 
काळात युरोपात विज्ञानवादाची लाट 
होती. १८ व्या शतकात व एकोणिसाव्या 
शतकात पहिल्या महायुद्धापर्यंत ती 
टिकली. विज्ञान मानवाचे सर्व प्रश्न 
सोडवणार व धर्म कालबाह्य होणार, 
, असा आशावाद पसरला होता; पण हे 
' विज्ञानवादीसुद्धा टॉलस्टॉयच्या विरोधात 
उभे ठाकले; कारण धर्मावर घाला 
घालणारा टॉलस्टॉय धर्म नाकारणारा 
नव्हता. हा महाभाग जागतिक कीर्तीचा कादंबरीकार म्हणूनही प्रसिद्ध आहे. 
शिवाय लघुकथा, नाटक व निबंध या साहित्यप्रकारातही त्याचे नाव आहे; पण 
आपले हे योगदान उत्तरायुष्यात त्याला स्वतःलाच आवडले नव्हते. 
टॉलस्टॉयचा धर्म समजून घेताना या गोष्टीचा विचार अटळ ठरतो. गांधीजींनी 
दक्षिण आफ्रिकेतील लढा अहिंसक मार्गाने चालवण्याची स्फूर्ती 
टॉलस्टॉयकडूनच घेतली होती. त्यामुळे टॉलस्टॉय-गांधी हा संबंध 
आपल्याकडे सुशिक्षितांच्या मनात दृढ झालेला आहे. टॉलस्टॉयचे नाव घेताच 
गांधीजींचे नाव तोंडात येते; पण ही तुलना तपासून पाहणे आवश्यक आहे. 

टॉलस्टॉयने आपल्या नैतिक प्रेरणा धर्मात शोधल्या; पण तो धर्म त्याने 
शुद्ध स्वरूपात पाहिला. चर्चची शिकवण प्रश्नोत्तरे शिकवते. स्वतंत्र विचार 
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करू देत नाही, हे त्याच्या लक्षात आले. निरीक्षण, वाचन, चिंतन करून त्याने 
स्वत:चा शोध कसा घेतला, हे तो प्रामाणिकपणे सांगतो. 66//8530/ हे 
त्याचे अनेक भागात प्रसिद्ध झालेले मोलिक अक्षरधन. त्याला शुद्ध स्वरूपातला 
धर्म अभिप्रेत होता; पण धर्म हे घटित शुद्ध नैतिक स्वरूपात असते काय, या 
मूलभूत प्रश्नापर्यत तो पोहोचलेला नाही. टॉलस्टॉयचा मृत्यू एक गूढ वाटते; 
कारण नाट्यपूर्ण रोमँटिक पद्धतीने तो प्रसंग सादर केला जातो; पण या 
घटनेनंतर पुलाखालून बरेच पाणी वाहून गेले आहे. संपूर्ण विसावे शतक व 
एकविसाव्या शतकाची किमान दीड दशके एवढा पर्स्पॅक्टिव्ह आपल्याला 
उपलब्ध आहे. विभूतीपूजेच्या वर उठून आपण या विषयाकडे पाहू शकतो. 

टॉलस्टॉय ८२ वर्षांचे दीर्घायुष्य जगला. १८२८ ते १९१०. त्याचा 
कार्यकाळ साधारण ५८ वर्षांचा; कारण १८५२ पासून अखेरपर्यंत तो कार्यरत 
होता. समृद्ध वतनदार घराण्यात त्याचा जन्म झाला. मॉस्कोच्या दक्षिणेस १०० 
मैलावर यास्ना पॉलिआना (४७६ /०।/22) येथे त्याची वतनवाडी होती. 
सोळा-सतराशे एकर जमीन, हक्काचे भूदास, घोडे वगैरे वैभव होते. आई- 
बापांच्या पाच अपत्यांपैकी तो चौथा. लहानपणीच आई-बाप हरपल्यामुळे ही 
मुले नातलगांकडे वाढली. १८५४ मध्ये लिओने विद्यापीठात शिक्षण सुरू केले; 
पण ते अर्धवट टाकून मॉस्को, सेंट पीटर्सबर्ग या शहरांत चैन केली. जुगार 
खेळून पैसे घालवले; पण १८५१ मध्ये तो लष्करात भरती झाला. राष्ट्रभक्ती 
व रशियन साम्राज्यवाद यांनी भारावला. क्रिमियन युद्धात तुर्कांशी लढला 
(१८५४) . माणसे क्रूरपणे ठार मारली. शरीर कमावलेले असल्यामुळे 
ताकदीचा अहंकार निर्माण झाला होता. युद्ध समाप्तीनंतर तो सेंट पीटर्सबर्ग 
येथे आला. त्याने तलवार टाकून लेखणी उचलली. साहित्यिकांनी त्याला 
आपल्यात सामावून घेतले. 

पण तो म्हणतो, यातून माझ्यात एक अहंकार शिरला. लोकांना 
शिकवणं हे माझे जीवितकार्य आहे, असं वाटू लागलं. मग स्वतःला कळो 
अथवा न कळो. खरं म्हणजे लेखकांना हवा असतो तो मिळेल तेवढा पैसा 
व मानसन्मान. तरी आपण थोर आहोत, अशी स्वतःची खात्री पटवण्यासाठी 
एक नैतिक भूमिका घ्यावी लागते. तो पॅरिसला गेला असताना तेथे त्याने एका 
माणसाचा जाहीर शिरच्छेद पाहिला. त्या धक्क्याने तो नैतिकता व न्याय म्हणजे 
काय याचा स्वतंत्र विचार करू लागला. त्याने साहित्याचा अभ्यास केला. 
व्हिक्टर ह्युगोच्या (65 ॥/५९/६७।० या कांदबरीने खूपच प्रभावित झाला. 
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यापुढे सरकारी नोकरी करायची नाही, असे ठरवून तो आपल्या गावी परतला. 
तेथे भूदास असलेल्या शेतकर्‍याच्या मुलांसाठी शाळा सुरू केल्या; पण झारच्या 
गुप्तचर विभागाकडून त्रास होऊ लागल्यामुळे हा प्रयोग फार दिवस टिकला 
नाही. तरी लोकशाही पद्धतीत शिक्षण कसे असावे, याचे एक उदाहरण त्याने 
घालून दिले. 

पण येथे त्याच्या ध्येयवादाला खीळ बसली. त्याने लग्न केले 
(१८६३). नंतरची १५ वर्षे तो फक्त 'आपण नि आपले कुटुंब' यातच 
अडकला. या जोडप्याला एकूण १३ अपत्ये झाली. पैकी पाच बालपणीच 
गेली; पण पाच मुलगे व तीन मुली दीर्घायुषी ठरल्या. याखेरीज एका शेतकरी 
बाईच्या पोटी त्याने एका मुलाला जन्म दिला. ही गोष्ट तेव्हा शिष्टसंमत होती. 
त्याचे सुरुवातीचे वैवाहिक जीवन अत्यंत सुखाचे होते. याच काळात त्याने 
War and Peace (१८६५-६९) व Anna Karenina (१८७५-७७) या 
जगप्रसिद्ध कादंबऱयांची निर्मिती केली. भरपूर द्रव्यलाभ झाला. त्याच्या पत्नीने 
सेक्रेटरीप्रमाणे सर्व जबाबदारी पार पाडली. अत्यंत कामातुर जीवन जगल्याची 
तो कबुली देतो. तरी पत्नीने त्याला सांभाळून घेतले. त्याच्या दोन 
साहित्यकृतींची दखल येथे घेतली पाहिजे; कारण त्यात टॉलस्टॉयच्या प्रतिभेचे 
विशाल दर्शन होते व मनातील वादळ उमटते. 

War and P64८७ ची जगातील श्रेष्ठ साहित्यकृतींमध्ये गणना केली 
जाते. ५८० पात्रांना एका सूत्रात गुंफण्याची किमया त्यात साधलेली आहे. 
काही पात्रे ऐतिहासिक व काही काल्पनिक आहेत. ही कादंबरी म्हणजे एक 
गद्यातील महाकाव्य होय. त्यातून एकोणिसाव्या शतकातील राजकीय व 
सामाजिक परिस्थिती जिवंत करणे, हा टॉलस्टॉयचा हेतू होता. त्यामुळे 
तिच्यातील साहित्यिक गुण दुय्यम होते, असे त्याचे म्हणणे होते. Ann 
Karenina ही त्याच्या मते खरी कादंबरी होती. ज्या समाजात आपण राहतो 
त्या समाजाचे प्रामाणिक व वास्तव चित्रण करणे, हा त्याचा हेतू त्यात सफल 
झाला होता . Anna Karenina हो एका व्याभिचारी जीवन जगणाऱ्या मुलीची 
कथा आहे. ढोंगी जीवनमूल्ये जोपासणाऱ्या जमीनदारी समाजव्यवस्थेची ती 
शिकार आहे. शेतकर्‍यांचे भले करायला कटिबद्ध झालेला एक जमीनदारच 
तिचा उपभोग घेत असतो. या जमीनदाराची व्यक्तिरेखा टॉलस्टॉयने स्वत:लाच 
डोळ्यांसमोर ठेवून रंगवलेली आहे. 

परिवर्तन होऊ लागल्यावर त्याच्या लक्षात आले को, राजसत्ता हे एक 
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कारस्थान आहे. तो म्हणाला - 

The truth is that the state is a conspiracy designed not 
only to exploit but above all to corrupt its citizens. 

त्याला कळून चुकले की, जीवन ही एक नशा आहे. ती नशा असते 
तेव्हाच जीवन जगता येते. जेव्हा ती उतरते तेव्हा लक्षात येते की, हे जीवन 
केवळ एक लबाडी आहे, एक मूर्ख लबाडी. 

कष्टकऱ्यांचे जीवन त्याने जवळून पाहिले. राबणाऱ्या माणसांबद्दल 
त्याला प्रेम होते. त्यातून वाटू लागले की, आपण या लोकांना जेवढे मूर्ख 
समजतो तेवढे ते मूर्ख नाहीत. सदाचे दुःख व कधी-कधी आनंद यात त्यांचे 
जीवन जाते. चर्चचे ते ऐकतात. प्रत्येक गोष्टीचे ते स्पष्टीकरण देतात. जीवन 
वाट्याला आले तसे त्यांनी स्वीकारलेले असते. हे लाखो लोक स्वत:चे जीवन 
चालू ठेवतात आणि आमच्यासारख्या बुद्धिमंतांचेही ओझे वाहतात. 
उदारमतवादी विद्वानांच्या बाबतीत वेडेपणाची संभ्रमावस्था एक वैशिष्ट्य असते. 
प्रेमाने माणसे एकत्र येणे, हीच गोष्ट सत्य असेल तर धर्मशास्त्रे नेमकी उलट 
गोष्ट करीत आहेत. खरेपणा आणि खोटेपणा हे दोन्ही, पवित्र परंपरा आणि 
धर्मग्रंथ यातच आहेत. चर्च नामक संस्थेने तो खरेपणा व खोटेपणा लोकांपर्यंत 
पोहोचवलेला आहे, हे टॉलस्टॉयला स्पष्ट झाले. विचार करून वैफल्य 
आल्यानंतर त्याने आत्महत्या करण्याचे ठरवले; पण ती केली नाही. 

कारण विचारांच्या खरेपणाबद्दल त्याला संशय होता. ईश्वराचे अस्तित्व 
मान्य केलं तरी त्याचा माझा संबंध काय, हा प्रश्‍न त्याला सतावू लागला. जग 
हा इच्छेचा पसारा आहे. इच्छाच नसेल तर जग कुठून असेल? इच्छा ही तृष्णा 
आहे. या तृष्णेचा नाश करणे, आपल्या हातात आहे; पण कुटुंब, राज्य व धर्म 
या प्रस्थापित संघटनांनी आपल्याला निरनिराळ्या आयडेंटिटी दिलेल्या आहेत. 
त्यांच्यासाठी राबताना माणूस तुरुंगात अडकतो. म्हणून त्यांची बंधने झुगारायला 
हवीत. हे अमलात आणण्यासाठी त्याने एक //४।८॥।५ गट स्थापन केला व 
गुप्तपणे काही पत्रेही काढली. 


महात्मा गांधी व टॉलस्टॉय 

टॉलस्टॉय “इंडिया'च्या स्वातंत्र्याचा पुरस्कर्ता होता. हा लढा अहिंसक 
मार्गाने चालवला जावा, असे मत त्याने व्यक्त केले. त्यामुळे दक्षिण आफ्रिकेत 
वकिली करणारे मोहनदास करमचंद गांधी प्रभावित झाले. त्यांच्या 
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अन्यायाविरुद्ध उघडलेल्या लढ्याला नैतिक तत्त्वज्ञान लाभले. गांधींनी 
टॉलस्टॉयशी पत्रव्यवहार केला. तो १९०९-१९१० सालात, फक्त एक 
वर्षापुरता ठरला. कारण २० नोव्हेंबर १९१० रोजी टॉलस्टॉयचा अंत झाला. 
त्यानंतर गांधींनी आपल्या आश्रमाला टॉलस्टॉय फार्म हे नाव दिले; पण म्हणून 
टॉलस्टॉयचे ©07/655/07 व गांधींचे The story of my experiments with 
#८१॥ याची तुलना होऊ शकत नाही. 


टॉलस्टॉयचा अंत 

बायको-मुलांना सोडून बुद्धाप्रमाणे गृहत्याग करावा, असा विचार 
त्याच्या मनात बरीच वर्षे घोळत होता. त्याला मृत्यूची भीती नव्हती; पण 
देहत्याग करून परमेश्वराशी एकरूप होणे पटत नव्हते. कोणतीही आठवण 
मागे न ठेवता स्वत:चे अस्तित्व पूर्णपणे पुसून टाकण्याचा विचार मनात घर 
करून बसला. तृष्णेचा लोप झाला की, हे विश्व शून्य आहे; कारण ते इच्छेचा 
पसारा आहे. त्यात आपण मिटून जावे, असे त्याने मनावर घेतले. आपली 
वडिलोपार्जित व स्वकष्टार्जित मिळकत तसेच स्वत:च्या लेखनाचे मानधन व 
स्वामित्वहकक यांवर पाणी सोडण्याचा निर्णय त्याने पत्नीजवळ बोलून 
दाखवला. तेव्हा साहजिकच भडका उडाला. एका अत्यंत सुखी संसाराची 
परिणती साहित्याच्या इतिहासातील सर्वात शोकात्म घटनेत झाली. भटक्या 
साधूचे जीवन पत्करण्यासाठी लागणारी प्रकृतीची साथ त्याला नव्हती. ८२ 
वर्षांचा हा वृद्ध न्यूमोनियाने आजारी होता. पत्नी व मुली त्याची सेवा-शुश्रूषा 
करत होत्या. तरी एके दिवशी त्याने चूपचाप घर सोडले. तो फार दूर जाऊ 
शकला नाही. 45४३००४० रेल्वे स्टेशनवर कोसळला. स्टेशनमास्टरने त्याला 
ओळखले ब स्वत:च्या अपार्टमेंटमध्ये नेले. त्याच्या डॉक्टरांना बोलावणे गेले. 
त्यांनी उपाय केले; पण टॉलस्टॉयची प्राणज्योत मालवली. बातमी बाहेर 
पसरली अन्‌ गर्दी जमू लागली. अंत्ययात्रेत झुंबड लागू नये, म्हणून पोलिस 
लोकांना दूर ठेवण्याचा प्रयत्न करत होते. हजारो गोरगरीब, शेतकरी रस्त्याच्या 
दुतर्फा उभे होते; पण ते टॉलस्टॉयला ओळखणारे नव्हते. कुणी तरी एक बड़ा 
उमराव गेला एवढेच त्यांना माहीत होते. 


अथातो 
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टॉलस्टॉयला अनावृत पत्र 


कौंट लिओ टॉलस्टॉय यांस, 

आदरणीय महोदय, 

तुम्ही वयाची ८२ वर्षे (१८२८-१९१०) इहलोकात काढलीत. मी 
आज तुमच्यापेक्षा काही वर्षांनी वडील आहे, शिवाय माझे वय वाढत राहील, 
तुमचे तेवढेच राहील. पण तुम्ही खिस्ती, मी हिंदू. आपले परलोक वेगवेगळे 
आखून दिलेले आहेत. तुम्ही तिकडेच 
राहणार अन्‌ माझी ट्रान्सफर पुन्हा इकडे 
होणार, म्हणून आपली भेट शक्य नाही. 
आमचा पाप-पुण्याचा हिशेब मरणानंतर 
कॅरी फॉरवर्ड होतो. तो सेटल्‌ करायला 
आम्हाला 'पुनरापि जननम्‌ पृनरापि 
मरणम्‌” पत्करावे लागते. तुम्हा लोकांचा 
जन्म Original Sin मधून झालेला. 
तुमच्याकडे पुण्यसंचय ही भानगड नाही. 
आहे ते फक्त पापक्षालन. तरी हे सर्व 
नियम धुडकावून तुम्ही शून्यात विलीन 
होणार असं सांगून गेलात. माझीसुद्धा तीच इच्छा आहे. पण आमच्या इच्छेला 
विचारतो कोण? 

माझ्या मनावर प्रथम ठसला तो तुमचा उदारमतवादी प्रामाणिकपणा. 
Confe55/0n मध्ये तुम्ही अस्मानाची उंची गाठलीत. उघड कबुलीजबाब 
देताना परिणामांची पर्वा केली नाहीत. चर्चने तुम्हाला धर्मबहिष्कृत केलं, पण 
तुम्ही डगमगला नाहीत. बुद्धिवादी-विज्ञानवादीसुद्धा तुमच्या विरोधात गेले. तरी 
तुम्ही अढळ राहिलात. असाही एखादा माणूस असू शकतो हे जगाला दाखवून 
दिलेत. इंडियाच्या स्वातंत्र्याचा तुम्ही पुरस्कार केलात. हा लढा अहिंसक 
मार्गाने चालविला जावा, असे मत व्यक्त केलेत. त्यामुळे दक्षिण आफ्रिकेत 
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वकिली करणारे बॅरिस्टर गांधी प्रभावित झाले. अन्यायाविरुद्ध त्यांनी 
उघडलेल्या लढ्याला नैतिक तत्त्वज्ञान लाभले. शाकाहाराचा पुरस्कार हाही 
तुमच्या दोघांमधील एक दुवा होता, पण त्यांचा-तुमचा लेखी संपर्क १९०९- 
१० सालातला, तुमच्या अखेरच्या वर्षातला. पुढे महात्मा गांधींनी आपल्या 
आध्यात्मिक शक्तीच्या जोरावर भारताच्या स्वातंत्र्यलढ्याचे नेतृत्व केले. एका 
बलाढ्य साम्राज्याला नमवले. त्यांनीही आत्मवृत्त लिहिले - The story of 
my experiments with truth (१९२७) . पण ते गांधीजी राजकारणी होते. 
आपल्या संतप्रतिमेला परवडेल एवढेच सत्य त्यांनी सांगितले. गैरसोयीचे ते 
दडवून ठेवले. असे डबल डीलिंग तुमच्यात नव्हते, म्हणून तुम्ही ग्रेट! 

युद्ध समाप्तीनंतर तुम्ही तलवार टाकून लेखणी उचललीत. लेखक 
म्हणून नाव झाले. ar and Peace व Anna Karenina या जगप्रसिद्ध 
काद॑बऱ्यांची निर्मिती केलीत. पहिल्या कादंबरीत ५८० पात्रांना एकत्र 
गुंफण्याची किमया साधून १९ व्या शतकातील राजकीय व सामाजिक 
परिस्थिती जिवंत केलीत, पण त्यातील साहित्यिक गुण दुय्यम होते, असे 
स्वत:च सांगितले. 47/8 ^87९॥/74 ही तुम्हाला खरी कादंबरी वाटली. ढोंगी 
नीतिमूल्ये जगणाऱ्या समाजाची शिकार झालेल्या एका व्याभिचारी मुलीची ही 
कथा तुम्ही स्वतःचे स्त्रीलंपट जीवन डोळ्यासमोर ठेवून लिहिलीत. 
प्रामाणिकपणाचा हा एक आगळा आविष्कार! शेक्सपियरला ब्रिटिश 
वसाहतवादी मूल्ये रुजविण्यासाठी उचलून धरले गेले, यावर बोट ठेवलेत. 

परिवर्तन होऊ लागल्यानंतर एकेक विदारक सत्ये तुमच्या लक्षात येऊ 
लागली. खरेपणा आणि खोटेपणा हे दोन्ही, पवित्र परंपरा च धर्मग्रंथ यातच 
आहेत. चर्चनामक संस्थेने हा खरे-खोटेपणा लोकांपर्यंत पोहोचविला आहे. 
कुटुंब, राज्य व धर्म या प्रस्थापित संघटनांनी आपल्याला निरनिराळ्या 
आयडेंटिटी दिलेल्या आहेत. त्या भूमिका बजावताना माणूस तुरुंगात अडकतो. 
त्यापासून माणसाने स्वत:ला मुक्‍त केले पाहिजे. तुम्ही म्हणालात 7/९ $ate 
is a conspiracy designed not only to exploit but above all to 
corrupt ०४॥26/5. यातून तुम्ही एक लाखमोलाचे सत्य मांडलेत. “जीवन हा 
एक नशा आहे. तो नशा असतो तेव्हाच जीवन जगता येते. एरवी हे जीवन 
केवळ लबाडी आहे, एक मूर्ख लबाडी.' काहींच्या बाबतीत ती मूर्ख लबाडी 
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असेल, पण एरवी ती धूर्त लबाडी असते, हेच खरे. आपले हितसंबंध 
जपण्यासाठी आपण नाटके करीत आहोत, खोटे खोटे हसत आहोत.... हे 
चलाख लोकांना चांगले समजते. आपण कधीच लबाडीने वागलो नाही असे 
सांगणारे, आपल्याला जे सोयीचे असेल ते कुठल्या तरी नैतिक तत्त्वात बसवून 
घेतात. ढोंग पांघरणे, लबाडी करणे हा माणसाचा स्थायिभावच आहे. नशा 
म्हणाल तर त्याग, बलिदान अशा उदात्त ध्येयांचाही नशा बनतो. स्वत:चे 
अस्तित्व पुसून टाकण्याचा तुमचा निर्धार नशाच नव्हता काय? सर्व ऐहिक 
मिळकतींवर पाणी सोडण्याचे जाहीर करून तुम्ही आपल्या सुखी संसाराची 
ट्रॅजिडी करून टाकलीत. नशा पुढचा-मागचा विचार नष्ट करतो. चुपचाप तुम्ही 
घर सोडलंत, पण तुमचा अंत उदात्त ठरला काय? माध्यमांनी तो उदात्त म्हणून 
सादर केला. 

एकेकाळी माझ्यापुढेही तो आदर्श होता, पण मग लक्षात आलं को, 
आपल्या मृत्यूचे इव्हेंट बनवण्याची इच्छा त्यामागे आहे. शिवाय तो मार्ग 
व्यवहार्य नाही. 

काही असो, पण तुमचे एक योगदान पुढच्या काळाला पथदर्शक ठरेल. 
श्रद्धा व बुद्धी यांच्यात संघर्ष निर्माण झाल्यास लोक सोयीस्करपणे श्रद्धेच्या 
पारड्यात आपले वजन टाकतात. प्रस्थापित गटातील सुरक्षा निवडतात. पण 
तुम्ही नैतिकता धर्मात शोधणारे असल्यामुळे श्रद्धा व बुद्धी यांचा मेळ 
घालण्याचा प्रयत्न केलात. देव मानला तरी त्याचा-माझा संबंध काय, हा प्रश्‍न 
उभा केलात. धर्मांतर्गत बंडखोरीचा वस्तुपाठ सादर केलात. म्हणजे एक प्रकारे 
खिश्चन अस्तित्ववादाचा मार्ग मोकळा केलात. मानवतेच्या हितासाठी उजव्यांनी 
डाव्यांकडून व डाव्यांनी उजव्यांकडून शिकण्यासारखं आहे, हे दाखवून दिलंत. 

श्रद्धा-बुद्धीप्रमाणे भावना व बुद्धी यातील द्वद्धांचा एक कळीचा प्रश्न 
असतो. यात नेहमी भावनेची बाजू उचलून धरणारा तुमचा समकालीन 
प्रतिभावंत फियोदोर डोस्टोव्हस्को (१८२१-१८८१) याची आठवण येते. त्याने 
जमीनदारी प्रथा नष्ट करण्यासाठी लेखणी झिजवली. तुम्ही त्याच सिस्टिमचे 
प्रतिनिधी होता. तेव्हा दोघांमध्ये सख्य अपेक्षित नव्हतं. पण उत्तरकाळात 
तुमच्यात परिवर्तन झालं. तुम्ही पश्चात्ताप केलात. डोस्टोव्हस्कीप्रमाणे भावना व 
बुद्धी यांच्या संघर्षात न्यायासाठी भावनेच्या बाजूने कौल दिलात. त्या काळात 
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तुमच्या दोघांमध्ये वैचारिक देवाण-घेवाण झाली काय? तुम्ही एकमेकांना 
कधीच भेटला नाहीत, हे खरं, झारच्या गुप्तहेरांचा ससेमिरा कदाचित त्याला 
कारणीभूत असेल. | 
तुमचा दुसरा समकालीन प्रतिभावंत लेखक अन्तोन चेकॉव्ह (१८६०- 
१९०४) हा एक गुलामाचा नातू. म्हणजे दुसर्‍या टोकाचा. भूदासांची मुक्तता 
झालेली असल्यामुळे तो मेडिकल कॉलेजात शिक्षण घेऊन डॉक्टर झाला. 
वृत्तीने सेवाभावी. डॉक्टरप्रमाणे जीवन व्यवहाराचं डायग्नोसिस करणारा व 
कलावंताच्या नजरेतून त्यावर लिहिणारा म्हणून तो प्रसिद्ध झाला. विज्ञाननिष्ठ 
हे त्याच्या कथांचं वैशिष्ट्य होतं. प्रत्येक लेखकाला विज्ञानाची थोडी माहिती 
असलीच पाहिजे, असं तो म्हणे. तुमच्याबद्दल त्याला मोठा आदर होता, पण 
तुम्हाला वैद्यकीय ज्ञान मुळीच नाही, शिवाय तुमच्या लेखनात खूप चुका आहेत 
आणि त्या सुधारण्याचा तुम्ही प्रयत्नही करत नाही, असं परखड मत त्यांनी 
दिलं होतं. १८९८ मध्ये चेकॉव्हने याल्टाजबळ जमीन घेऊन एक सुंदर हवेली 
बांधली. तेथे विचारवंतांचा अतिथी सत्कार केला. त्यात टॉलस्टॉय, गॉर्की अशा 
हस्ती राहून गेल्या. पण तुम्ही चेकॉव्हचे ऋण मानले काय? टॉलस्टॉय समजून 
घेण्यास आम्हाला चेकॉव्ह मदत करतो. पण त्यामुळे तुमच्याबद्दलचा आमचा 
आदर कमी होत नाही. धर्माच्या इतिहासात तुमचं नाव अढळ राहणार यावर 
विश्वास आहे. 
कळावे, 
आपला चाहता, 
कुणी एक, यशवंत रायकर 
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The Fraud of Spiritualism 


The fraud of spiritualism हे 
पुस्तक जोसेफ मॅककॅबे (१८६७-१९५५) 
यांनी १९२७ साली प्रसिद्ध केले. 
अमेरिकेतील ते पहिले ०nemMan 
publishing venture ठरले. बुद्धिवाद, 
विज्ञानवाद यांचे खरे समर्थक व विसाव्या 
शतकातील स्वतंत्र विचारांचे निडर 
पुरस्कते म्हणून मॅककॅबे ओळखले 
जातात. बारा वर्षे एका रोमन कॅथॉलिक 
मठात पाद्री म्हणून काढल्यानंतर त्यांनी क 
चर्चपासून फारकत घेतली व आपल्या अनुभवांवर हे पुस्तक लिहिले. 

धार्मिक श्रद्धेच्या नावाखाली धर्मसत्ता-राजसत्ता लोकांना कशा 
फसवतात व लुबाडतात हे त्यांनी या पुस्तकाद्वारे जगापुढे मांडले. भारतातही 
सुशिक्षित लोकसुद्धा श्रद्धेच्या पलायनवादी सापळ्यात सापडत आहेत. त्यांना 
या पुस्तकाचा परिचय व्हावा म्हणून ५/३7 ९८/३7 $०८।९) च्या प्रा. व्ही. 
के. सिन्हा यांनी १९७५ साली The Fraud of Spiritualism (१९२७) या 
पुस्तकाची नवी आवृत्ती काढली. आज एकविसाव्या शतकाचा एक दशकाहून 
अधिक काळ उलटून गेला असला, तरी बुद्धिवाद-विज्ञानवादाकडे तुच्छतेने 
पाहण्याची मनोवृत्ती व श्रद्धेच्या पवित्र लाटेवर स्वार होण्याची अगतिकता 
वाढत आहे. धर्मजिज्ञासेमध्ये जिज्ञासूंना या धक्कादायक पुस्तकाचा परिचय 
असावा म्हणून प्रस्तुत लेख. खिश्चॅनिटीने आपले विरोधकही निर्माण केले, याचे 
हे एक ठळक उदाहरण. 

जोसेफ मॅककॅबे एक अफलातून व्यक्तिमत्त्व होते. वयाच्या २३ व्या 
वर्षी (१८९०) ते धर्मोपदेशक बनले व अदठ्ठाविसाव्या वर्षी (१८९५) त्यांनी 
बंडखोरी जाहीर केली. त्यानंतर पन्नास वर्षे अविरत लिखाण चालू ठेवले. 
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शंभरवर पुस्त्रके-पुस्तिका-पत्रके प्रसिद्ध केली. त्यांचे काही लिखाण त्यांच्या 
मृत्यूनंतर प्रसिद्ध झाले. अविश्रांत काम करीत राहण्याच्या वृत्तीमुळे हितचिंतक 
मित्रांना त्यांची काळजी वाटे. असे करणे म्हणजे मृत्यूला आमंत्रण देणे होय, 
असे सांगणाऱ्यांबह्दल ते म्हणतात, “आज ते हयात नाहीत, पण मी काम 
करतोच आहे.” 

मृत व्यक्तींशी काही मध्यस्थांमार्फत किंवा माध्यमांद्वारे संपर्क साधता 
येतो, असा पक्का विश्वास म्हणजे स्मपिरिच्युॅलिझम होय असा मर्यादित अर्थ 
येथे अभिप्रेत आहे. म्हणून त्याचे भाषांतर मुद्दाम केलेले नाही. विसाव्या 
शतकाच्या पूर्वाधात अमेरिकेत या स्पिरिच्युअँलिझमच्या विरोधात विज्ञानवादी- 
बुद्धिवादी कसे लढले, हे प्रस्तुत पुस्तकात वाचायला मिळते. त्याच्या तपशिलात 
शिरणे आज आवश्यक नाही. 

जोसेफ मॅककॅबे चमत्कार करून दाखवल्याचे एकेक दावे तपासून 
पाहतात. त्यांना उघड आव्हान देऊन त्यांचे पितळ उघडे पाडतात. असे कार्य 
भारतातही झालेले आहे. यात प्रश्‍न केवळ श्रद्धा, अंधश्रद्धा यांचा नसून त्यातून 
उभ्या राहिलेल्या हितसंबंधांच्या अनुत्पादक, स्थितीशील व परस्परपूरक 
इंडस्ट्रीचा असतो. आदिमानव अंधारयुगात होता. आपली सावली ही त्याला 
आपले दुसरे रूप वाटे. ती रात्री स्वप्नात येऊन संवाद साधत असे. माणूस 
मेला तरी त्याचे हे दुसरे रूप भूत बनून अस्तित्वात राही. अरण्याची भीती 
त्याच्या मनात रुतलेली होती. रात्री ऐकू येणारे आवाज हे भुताने काढलेले 
आवाज म्हणून त्याला भेडसावीत. मेल्यानंतर आत्मा या रूपात माणूस जिवंत 
राहतो. त्याचे तामसी विघातक रूप म्हणजे भूत व त्याचा सात्त्विक विधायक 
अवतार म्हणजे धर्मगुरू, साधू-संत, अवतारी पुरुष, गॉडमेन वगेरे मानवी 
देहधारी देव होत. आज असे मानणे हे मानसिक गुलामगिरीचे लक्षण होय. 

प्रायोगिक विज्ञानाची सुरुवात १८ व्या शतकात गॅलिलिओपासून 
झालेली असली तरी युरोपातील प्रबोधनाचा प्रणेता व्हॉल्टेर होता. त्याच्या नावे 
अठरावे शतक ओळखले जाते. स्वेच्छेने पत्करलेली मानसिक गुलामगिरी 
झिडकारून, स्वतःचे निर्णय स्वतः घेण्याचे प्रौढत्व प्राप्त होणे म्हणजे प्रबोधन. 
अमेरिकेत जोसेफ मॅकर्कॅबे हे अशा प्रबोधनासाठी झगडले. गतिमय जडसृष्टीची 
नियमबद्ध व्यवस्था जीवनसृष्टीलासुद्धा लागू पडते, हे डार्विनने प्रथम दाखवून 
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दिले. तो डार्विन अमेरिकेतही धार्मिकांना नडत होता. पण त्याचबरोबर विचारी 
मनांना धर्म हा अत्याचार, हिंसाचार, तिरस्कार यांना कारणीभूत आहे, हे कळून 
चुकले होते. म्हणून धर्मशास्त्र म्हणजे 7/९०।०७५ ऐवजी अशी मंडळी देवशास्त्र 
म्हणजे 7/6०५०७/॥/ कडे वळली. सर्व मानवजातीचा धर्म एक असेल, तर 
विश्वशांती प्रस्थापित होईल असे त्यांना वाटले. त्यातून त्यांना बौद्ध धर्म हाच 
विश्वधर्म होण्यास योग्य असल्याचा साक्षात्कार झाला. म्हणून १८७५ साली 
स्थापन झालेल्या थिऑसॉफिकल सोसायटीच्या दोन संस्थापकांनी १८८० 
साली बोद्ध धर्म स्वीकारला. यासंबंधीचा तपशील मागील प्रकरणांत येऊन 
गेलेला आहे. त्याची पुनरावृत्ती आवश्यक नाही. येथे नमूद करण्याचा मुद्दा 
म्हणजे १९२७ साली प्रसिद्ध झालेल्या जोसेफ मॅककॅबे यांच्या पुस्तकात 
शथिऑसॉफिकल सोसायटीचा उल्लेख नाही, याचे आश्चर्य वाटते. भ्रामक 
श्रद्धांवर उभारलेल्या छुप्या साम्राज्यवादी थिऑसॉफिकल सोसायटीचा 
खरपूस समाचार मॅककॅबे यांच्याकडून अपेक्षित होता, त्याला वाचक मुकले. 


महत्त्वाच्या तारखा 

१८७५ : मादाम ब्लाव्हॉत्स्की व कर्नल अल्‌कॉट यांनी अमेरिकेत 
थिऑसॉफिकल सोसायटी स्थापन केली. 

१८८० : वरील दोघांनी बौद्ध धर्म स्वीकारला. आगामी मसीहा बुद्ध 
मैत्रेय याचा शोध घेण्यास सुरुवात. 


१९१० : अनी बेझंट व सी. डब्लू. लेडबीटर यांनी मद्रासजवळ 
अड्यार येथे मुख्यालय थाटले व जे. कृष्णमूर्ती या बालकाला मैत्रेय बुद्ध 
म्हणून घडवण्याची जबाबदारी उचलली. 

१९२९ : कृष्णमूर्ती यांनी आपण आगामी बुद्ध नसल्याचे घोषित केले. 
थिऑसॉफिकल सोसायटीशी संबंध तोडले. सारेच मुसळ केरात गेले. 
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प्रकरण ५७ 


खिश्चन अस्तित्ववाद 


अस्तित्ववादी तत्त्वज्ञानाला आकार देणाचे कार्य ज्याँ पॉल सार्त्र यांनी 
केले. ते पक्के निरीश्वरवादी होते; पण सर्वच अस्तित्ववादी निरीश्वरवादी व 
धर्मविरोधी नव्हते. मिग्युएल 
डी. युनॅमुनो (॥॥9७७/ de 
Unamuno १८६४-१९३६) 
हा स्पॅनिश विचारवंत प्रखर | 
बुद्धिवादी होता; पण त्याने | 
कॅथॉलिक श्रद्धा व स्वतंत्र बुद्धी _ 
यांचा मेळ घालण्याचा सिद्धांत ए७ 
उचलून धरला. | 
लहानपणापासून त्याचा पिंड | | 
अत्यंत धार्मिक होता. तरी | 
माद्रिद येथे त्याच्या मुक्त का 
व्रिचारशक्तीला चालना | | 
मिळाली . प्रतिकूल 
परिस्थितीतून केवळ चिकाटी, दुर्दम्य जिज्ञासा व अखंड तपस्या यांच्या बळावर 
त्याने पीएच.डी. मिळवली. ज्ञानाच्या अनेक क्षेत्रात त्याला गती होती. एका 
विद्यापीठात त्याला प्राध्यापकाचे पद लाभले. आता संसार थाटून तो सुरळीत 
जीवन जगू शकला असता; पण या वैचारिक क्रांतिकारकाने संकटे ओढवून 
घेणे पसंत केले. डी. रिव्हेरा व फ्रॅको अशा हुकूमशहांविरुद्ध लेखणी 
चालवल्यामुळे दोन वेळा त्याला हद्दपारी भोगावी लागली. त्याचा अंतही 
स्थानबद्धतेतच झाला. यातून काय मिळाले, याचा विचार त्याने केला नाही. 
काय करायचे होते, त्याच्याशी तो प्रामाणिक राहिला. 

आदर्शवाद, समाजवाद, साम्यवाद या सर्वांतून वैचारिक प्रवास 
झालेल्या युनॅमुनोचा विज्ञानातून होणाऱ्या मानवाच्या प्रगतीवरील विश्वास 
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उडाला. तो मार्क्सवादाचा पक्का विरोधक बनला. अमरत्वाची माणसाला 
असलेली ओढ मान्य केली पाहिजे, असे त्याचे मत झाले. देवाचे अस्तित्व 
बुद्धीच्या आधारे सिद्ध होत नाही; पण ती लोकांची भावनात्मक गरज आहे, 
म्हणून श्रद्धेला पर्याय नाही. अश्रद्ध मन हेतूहीन व निराश बनते. त्यामुळे 
लोकांना जीवनाचे वास्तव पेलता येत नाही; पण जी श्रद्धा शंका घेऊ देत नाही, 
ती हुकूमशाहीला जन्म देते, लोकांचे शोषण करते. म्हणून खिस्ताचा आदर्श 
मानावा; कारण तो देवाचा पुत्र म्हणून नव्हे तर मानवाचा पुत्र म्हणून. त्यासाठी 
धर्मशास्त्राचे (7॥००/०५)) अवडंबर नको. सर्व प्रश्‍नांची उत्तरे देण्याचा ठेका 
धर्ममार्तडांकडे नाही. 

कोणत्याही प्रकारच्या हुकूमशाहीला विरोध केलाच पाहिजे, त्यासाठी 
नैतिक धैर्य हवे, असे विचार त्याच्या साहित्यात नाट्यपूर्ण आविष्कार धारण 
करतात. एक उदाहरण डॉन किहोते अर्थात डॉन क्वित्झोटचे आहे. सर्व्हातिस 
या सतराव्या शतकातील साहित्यिकाची सुप्रसिद्ध निर्मिती स्पॅनिश साहित्याचा 
मानदंड मानली जाते. पवनचक्क्यांना शत्रू मानून त्यांच्यावर हमला करणारा 
किहोते नियतीवर मात करून पाहणाऱ्या माणसाच्या भन्नाट कल्पनांचे प्रतीक. 

युनॅमुनोचा किहोते ख्रिस्ताचे गुण घेऊन नव्याने अवतरतो. ही कहाणी 
अमानुष धर्मच्छळ करणारा जेसुइट पंथाचा जनक ।97३४५० ० ।.०/०।३ याचे 
वस्त्रहरण करते (१९०५). इनक्विझिशनचे हत्यार वापरून युरोपात व गोव्यात 
लोकांवर अत्याचार करण्यात हा पंथ आघाडीवर होता. युनॅमुनोला त्याचे 
परिणाम भोगावे लागले. पुढे १९३१ साली त्याने सेंट मॅन्युएल नामक पाद्र्याला 
हुतात्मा म्हणून सादर करणारी दीर्घकथा किंवा लघुकादंबरी लिहिली. 

एका लहानशा खेड्यातला हा पाद्री लोकांची निःस्पृह सेवा करतो. 
तेथील निसर्गरम्य वातावणात रमतो. चर्चच्या पद्धतीने सर्व विधी पार पाडतो. 
चर्चने देऊ केलेली वरची पदे नाकारून तेथेच राहणे पसंत करतो. त्यामुळे 
संपूर्ण गावाचा त्याच्यावर विश्वास बसतो. लोक त्याचे ऐकतात, याचा उपयोग 
करून तो गावातील भांडणे, कौटुंबिक समस्या वगैरे सोडवतो. त्या गावातील 
एक तरुणी आपल्या प्रियकराला सोडून शहरात जाते. तेथील प्रलोभनांना बळी 
पड़ते. शेवटी दिवस गेलेले आहेत, हे कळल्यामुळे शरमेने घरी परत येते. 
पाद्र्थाजवळ कन्फेशनमध्ये ती आपला कबुलीजबाब देते. पाद्री तिला शांत 
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करतो, आशीर्बाद देतो, “जीझसवर श्रद्धा ठेव तुला पश्चाताप झालेला आहे, 
म्हणून देवाचा पुत्र सर्व ठीक करील. मीसुद्धा तुझ्यासाठी प्रार्थना करीन.” मग 
तिच्या जुन्या प्रियकराला भेटून सर्ब काही नीट समजावतो व दोघांनी लग्न 
करावे, असे सुचवतो. तो तरुण अर्थातच तयार होत नाही. पाद्री म्हणतो, “तुझे 
म्हणणे बरोबर आहे; पण जन्माला येणाऱया त्या निष्पाप बालकाचा काय 
दोष? तिला माफ करून त्या अपत्याला बाप मिळवून देण्याचे पुण्यकर्म तू 
कर. देव तुम्हा तिघांना अवश्य सुखी करील.” तो तरुण तयार होता. पाद्री 
लग्न लावून देतो. यथावकाश एका गोंडस बालकाचा जन्म होतो. पुढे ती 
मुलगी कालांतराने मरण पावते, पण तो बिनबापाचा मुलगा आपल्या म्हातार्‍या 
पित्याची सेवा करतो. 

पुढे पाद्र्याचा अंत:काल जवळ येतो, तेव्हा तो कन्फेशनसाठी गावातील 
दोन समंजस भावा-बहिणींना बोलावून वरील हकिकतीसह कबुलीजबाब देतो 
तो असा : चर्चवर माझा बिलकुल विश्वास नाही. मी स्वर्ग व नरक मानत 
नाही. तरीसुद्धा मी हे काम करीत राहिलो; कारण या भोळ्याभाबड्या लोकांना 
जीवनात आशा देऊन सन्मार्गाला लावण्याचा दुसरा मार्ग माझ्याकडे नव्हता. 
मी जे केले याचा मला खेद नाही. हे गुपित तुम्हा दोघांत ठेवा व मी मेल्यावर 
चर्चच्या पद्धतीने पाद्री बोलावून मला याच मातीत एकरूप करा. 

प्रत्येक स्तरावरचे सत्य वेगळे असते, हे युनॅमुनो ओळखतो व त्यातून 
निर्माण होणाऱ्या विसंगतींना भीत नाही. समाजावर कशाचे काय परिणाम 
होतात, त्याला महत्त्व देतो. या कथेवर खूप झोड उठली; पण युरोपच्या 
वैचारिक विश्वावर युनॅमुनोचा ठसा उमटला. इंग्लिश कादंबरीकार ग्रॅहॅम 
ग्रीननेसुद्धा त्याला दाद दिली. निरीश्वरवादी असणे हीसुद्धा एक आध्यात्मिक 
अनुभूती असल्याचे लुइस बनुएल या स्पॅनिश फिल्ममेकरला जाणवले. ६. ॥॥. 
C०8 याला स्पेन हे आत्म्याचे करुणाहीन वाळवंट असल्याचे कळून 
चुकले. जेथे इहलोक व परलोक यातील अंतर नष्ट केलेले असते, तेथे संत- 
महात्मेच उदयाला येणार, येथे जनतेचे ऐहिक प्रश्‍न कोण सोडवणार, अशी 
टिप्पणी त्याने केली. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २७९ 


उमंग १ 
दीर्घायुष्याचे दुष्परिणाम 


“जीवेत शरद: शतम्‌' अशी 
सदिच्छा व्यक्त केली जाते. कारण 
माणसाला दीर्घायुष्य हवं असतं. जगणं 
हा सजीवांचा धर्म आहे. जगणं नकोसं 
झालं असलं तरी मरणाची इच्छा नसते. 
पण दीर्घायुष्याची दु:खे कशी असतात हे 
महाभारतातही नमूद आहे. “व्यासोच्छिष्टं 
जगत्‌ सर्व” म्हणतात याची ते प्रचीती देते. 

इंद्र हा देवांचा राजा, स्वर्गाचा 
स्वामी. त्याला सर्व सुख-सोयी उपलब्ध. 
मृत्यू नाही; म्हातारपण माहीतच नाही. मग द्रि 
म्हातारपणाची दुःखे कशी कळणार? ती 
जाणण्यासाठी तो पृथ्वीवरील बक 
नावाच्या ऋषीला भेटतो. बकाने इंद्राला 
जे सांगितले ते महाभारत पर्व ३, अध्याय | Ek « 
१९३मध्ये आढळते. जराजर्जर देहाची ताकद कमी कमी होत जाते. सर्व 
हालचालींसाठी दुसर्‍याची मदत लागते. परावलंबनातून पुढे परस्वाधीनता 
निर्माण होते. आर्थिक गरजांसाठी दुसर्‍यावर अवलंबून राहावे लागते. तरुण 
पिढी तुच्छतेने वागवू लागते. या सर्वांवर कडी म्हणजे आपल्याहून लहान 
असलेल्या कुटुंबीयांचे मृत्यू पाहणे व त्यांचा वियोग सहन करीत जिवंत राहणे. 

शेती संस्कृतीत एकत्र कुटुंबपद्धती अटळ व आदर्श बनली. 
नात्यागोत्याच्या ऋणानुबंधाचे गोडवे गायले जाऊ लागले. पण यावर 
रामायणातील अयोध्याकांड म्हणते- 

यथा काष्ठं च काष्ठं च समेयाताम्‌ महार्णवे । 

समेत्य च व्यपेयाताम तद्वद्भतसमागमः ॥ 





२८० - अथातो धर्मजिज्ञासा पाच धर्मतरंगांतून उमटलेले १५ उमंग 


एवं भार्याश्व पुत्राश्च ज्ञातयश्च धनानि च । 

समेत्य व्यवधान्ति ध्रुवो ह्येषां विना भव: ॥ 

Every human relationship has an expiry date on it, 
हाच याचा अर्थ होतो. 

शंकराचार्य हेच सत्य आपल्या शब्दांत सांगतात. 
यावद्वितोपजिन सक्तस्तावत्रिज परिवारो रुक्त: । 
पाश्चाद्धावति जर्जर देहे वार्ता प्रच्छति कोऽपि न गेहे ॥ 
अंगम्‌ गलितं पलितं मुण्डं, दशनविहीनं जातं तुण्डम्‌ । 
वुद्धो याति गहीत्व दण्डं, तदपि न मुज्चत्याशापिण्डम्‌ ॥ 
वयसि गते कः कामविकारछ शुष्के नीर कः कासार: । 
नषे द्रव्ये कः परिवारो, ज्ञतितत्व कः संसार: ॥ 


आता अफाट लोकसंख्या वाढ, दुसर्‍या पिढीचे तरुणपणच नव्हे तर 
म्हातारपणसुद्धा खाणारे दीर्घायुष्य, यामुळे ज्येष्ठांची समस्या फार गंभीर झाली 
आहे. 


“आई-बापांनी मुलांवर प्रेम करणं प्राकृतिक आहे. पण मुलांनी आई- 
बापांवर प्रेम करणं अप्राकृतिक आहे, निसर्गाविरुद्ध आहे. सहानुभूती प्राकृतिक 
ठरेल. पण प्रेम? माया? छे!छे! म्हातारपणात कोटुंबिक आधार मिळणार नाही, 
असंच नव्या युगाचं तत्त्वज्ञान ठरणार आहे. भविष्यातल्या वृद्धांनो प्राथमिक 
शाळ्डांसारखे गावोगाव वृद्धाश्रम बांधायला आतापासून सुरुवात करा. 


- भालचंद्र नेमाडे 


दीर्घायुष्य ही अशी जन्मठेप असते जिचे रूपांतर फाशीत होऊ शकत 
नाही. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २८१ 


उमंग २ 
प्राचीन भारतीय विमानविद्या 


प्रकरण १८ 
(रामायणातील इतिहास) 
मध्ये रामाचा लंका ते 
अयोध्या हा प्रवास पुष्पक 
विमानाने होतो याचा उल्लेख | 
आलेला आहे. या विमानाने | | 
हिंदू मनात एक गोड गोंधळ 9 
निर्माण करून ठेवला आहे. 
व यात काहीतरी तथ्य 
असलेच पाहिजे, असे आ क 
मानणारी विद्वान मंडळी 
आजही आढळतात. पं. सातवळेकर हे त्यापैकी होते. याला मुख्य आधार 
म्हणजे महर्षी भारद्वाजांचे वैमानिक शास्त्र. त्यावर अनेकल सुब्राय शास्त्री यांचे 
इंग्लिश पुस्तक प्रसिद्ध झाले. या शास्त्रींना त्यांच्या अतींद्रिय शक्तीमुळे जे 
उमगले, ते या पुस्तकात आहे. त्याचा धावता परिचय असा- 

कृतयुगात लोक सत्शील धार्मिक असल्याने त्यांना आकाशगमन करता 
येई. म्हणून तेव्हा विमाने नव्हती. 

त्रेतायुगात महादेवाने तीन वर्णांतील (ब्राह्मण, क्षत्रिय व वेश्य) 
मोजक्या मुनींवर अनुग्रह करून त्यांना ऋषी बनवले. त्यांनी स्मृती, रामायण, 
महाभारत आदी अनेक ग्रंथ निर्मिले. त्यातले सहा विमानविद्येवर होते. २५ 
प्रकारची विमाने तेव्हा मंत्राने निर्माण होत. 

द्वापारयुगात तंत्रविद्येने ५६ प्रकारची विमाने निर्माण होत. 

कलियुगात कृत्रिमरीत्या २५ प्रकारची विमाने निर्माण होऊ लागली. 

भूलोक ते सत्यलोक अशा सात लोकांत जाणारी विमाने वेगळी असून 
त्यांचे मार्गही दिलेले आहेत. 
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ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य वर्णातील माणसे वैमानिक होऊ शकत. त्यांना 
मांसाहार वर्ज्य. संन्यासी पायलटांसाठी आहाराचे नियम अधिक कडक आहेत. 

वैमानिकाची गुणवत्ता :- पायलटांना ३२ रहस्ये माहीत असावी लागत, 
ज्यायोगे चमत्कार घडवून आणता येत. जसे, दुपारी अंधार निर्माण करणे, 
अवकाशातील अप्सरांची भेट घडवणे वगैरे. 

वैदिक विमानविद्येने झपाटलेले एक गृहस्थ शिवकर बापूजी तळपदे 
यांनी त्यानुसार एक विमान बनविले. ते मुंबई चौपाटीवर उडवून दाखविले. ते 
पाहण्यासाठी सयाजीराव गायकवाड व महादेव गोविंद रानडे हजर होते, अशा 
आशयाचे मजकूर माध्यमांतून प्रसिद्ध झाले होते. या गोष्टी गांभीर्याने घेऊन 
त्यावर संशोधन करणारे अभ्यासक आढळतात. हिंदू मानसिकतेच्या एका 


कोपर्‍यावर प्रकाश टाकण्यापुरते हे विवेचन केले. यावर अधिक लिहिणे न 
लगे. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २८३ 


उमंग ३ 
अपत्यप्रेम व पितापुत्र संघर्ष 


अपत्यावर जीव लावून त्यांना लाडात वाढविणे व पुढे पितापुत्रांचे 
एकमेकांशी न पटणे या दोन्ही वृत्ती प्राकतिक आहेत. पण हे दोन संस्कार 
मानवी मनात रुजण्यात कल्पनातीत कालांतर आहे. पितापुत्र वैराचे मूळ 
भूवैज्ञानिककालीन आहे. माणूस प्रायमेटवंशी प्राणी आहे. माणूस, मर्कट व 
पुच्छहीन वानर प्रायमेट गटात मोडतात. साडेतीन कोटी वर्षापूर्वी 
प्रायमेटबंशीयांचे पूर्वज जंगलात राहत होते. तेथे फळे, कंदमुळे, कोटक या 
अन्नांची ददात नव्हती. पण संरक्षणासाठी ते गटागटाने राहत. सर्वांत शक्तिमान 
व कामुक नर गटाचा हुकूमशहा असे. सर्व माद्यांवर त्याचा अग्रहक्क पोहचे. 
त्याच्या हुकमाखाली सत्तेची उतरंड होती. म्हणून तो मरेपर्यंत अन्य नरांना संधी 
नव्हती. साहजिकच त्याला मारून आपली हुकूमशाही प्रस्थापित करण्याची 
स्पर्धा होती. पितापुत्र वैराचे हे मूळ प्रागैतिहासिक पूर्वकालीन आहे. 

पुढे दीड कोटी वर्षापूर्वी पृथ्वीवरील जंगलांचे आवरण बरेच घरले. 
म्हणून काही प्रायमेटना जंगल सोडून मैदानी गवताळ प्रदेशात उतरणे भाग 
पडले. पण त्यांच्यात उत्क्रांती झाली. मेंदूची वृद्धी आणि संख्याबळ यांच्या 
जोरावर माणसाने प्राणीजगतावर आपले वर्चस्व स्थापिले. मेंदूच्या वाढीसाठी 
गर्भावस्थेतील व शैशवातील संगोपन व स्त्री-पुरुष जोडी टिकून राहाणे गरजेचे 
होते, म्हणून कामुकता वाढली. हे आहे अपत्यप्रेमाचे मूळ. पुढे लोक 
अपत्यामध्ये आपला वारस व अमरत्वाचे प्रतीक पाहू लागले. प्रत्येक संस्कृतीने 
त्याला उदात्त स्वरूप दिले. आपल्याकडे पितृदेवो भव हा संस्कार रुजविला 
गेला. जमदग्नी - परशुराम अशा दिव्यकथा रचल्या गेल्या. तरी पितापुत्र वैर 
लपत नाही. दबलेले राहते, धुमसते, कधी उफाळून येते. 

फ्रॉइडची Primordial M५५९7 काही केवळ कविकल्पना नाही 
एकेकाळी यज्ञात पशुचा बळी दिला जात असे. कालांतराने तो केवळ 
प्रतिकात्मक झाला. पिता-पुत्रांमध्ये वैरभावना निर्माण होते. सत्ता व मालमत्ता 
यांचे प्रश्‍न उभे राहताच पित्याबद्दलचे सुप्त राग-द्वेष उग्र स्वरूप धारण 
करतात. पित्याला निष्प्रभ बनविल्याखेरीज कुटुंबाचे स्वामित्व पुत्राच्या हातात 
येत नाही. म्हणून नैतिक कारणे पुढे करून प्रबळ दुर्बळावर मात करतो, हेच 
Primordial Murderचे अहिंसक रूप होय. 
२८४ - अथातो धर्मजिज्ञासा 


उमंग ४ 
अपत्यप्रेम 


खलिल जिब्रानने केलेल्या अपत्यप्रेमाच्या मीमांसेला तोड नाही. तो 
म्हणतो, तुम्ही केवळ धनुष्ये असता. तुमची मुले ही त्यातून सुटलेले बाण होत. 
तुम्ही त्यांच्या देहांना निवास द्या, पण आत्म्यांना नव्हे. कारण त्यांचे आत्मे 
उद्याच्या घरात वास करतात. जेथे तुम्ही तुमच्या स्वप्नांतही पोहचू शकत नाही. 
जीवन हे कधी मागील दिशेने जात नाही. किंवा कालच्या दिवसावर विसावत 
नाही. 

जिब्रानचे भाष्य त्याच्याच शब्दात वाचून मुखोद्रत करून ठेवण्यासारखे 
आहे. 


Your children are not your children. 

They are the sons and daughters of life's longing for itself. 

They come through you, but not from you. 

And though they are with you yet they belong not to you. 

You may give them your love, but not your thoughts, 

For they have their own thoughts. 

You may house their bodies but not their souls. 

For their souls dwell in the house of tomorrow, 

Which you cannot Visit, not even in your dreams. 

You may strive to be like them, but seek not to make them 
like you. 

For life goes not backward nor tarries with yesterday. 

You are the bows from which your children as living 
arrows are sent forth. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २८५ 


उमंग ५ 
तात्त्विक संकल्पनांची त्रिकोटी अवस्था 
( triad ) 
हेगेलचा सिद्धांत 


मानवी संकल्पनांचा प्रवास अनेकत्वाकडून एकत्वाकडे होतो तेव्हा 
मध्ये एक त्रिविध स्थिती उभी राहाते. हा सिद्धांत जर्मन तत्त्वज्ञ हेगेल (१७७०- 
१८३१) याने मांडला. उदाहरणे बरीच देता येतील. ७००, 500 ०/ ७०५ व 
Holy Ghost ही Trin, एकच होय. ही खिश्चैनिटीची श्रद्धा. चर्च हे ट्रिनिटीचे 
मूर्त रूप मानले जाते. बुद्ध, धम्म व संघ ही बौद्धांची ट्रिनिटी. उपनिषद काळात 
प्रथम अणु-परमाणुंना महत्त्व असते. मग प्रकृती व पुरुष ही तत्त्वे उभी 
राहतात. वेदान्तात ब्रह्म हे एकच तत्त्व राहते. उत्पत्ती, स्थिती, लय ही कार्ये 
सांभाळणारे अनुक्रमे ब्रह्म, विष्णू, महेश असले तरी परब्रह्म ही त्रिविधस्थिती 
पार करते. हेगेल आपला सिद्धांत थोड्या वेगळ्या पद्धतीने मांडतो. प्रत्येक 
संकल्पनेला तिच्याविरोधी अशी संकल्पना असते व म्हणूनच दोहोंना अर्थ प्राप्त 
होतो. जसे दिवस व रात्र, मालक व नोकर, देव व सैतान. देव म्हणजे थिसिस 
व दैत्य त्याचा अण्टिथिसिस या दोहोंचे एकीकरण झाल्यास सिंथसिस निर्माण 
होते. हेगेलने धर्माचा ऐतिहासिक दृष्टीतून सखोल अभ्यास केला. एकूण बारा 
पुस्तके लिहिली. त्याचे काही निष्कर्ष भरकटलेले होते. त्याच्याकडून 
हुकूमशाहीचा पुरस्कारही होतो. तरी थिसिस व ऑण्टिथिसिस यातून सिंथसिस 
निर्माण करावे लागणार हे त्याने दाखवून दिले. यातून कार्ल मार्क्सला रस्ता 
सापडला. कामगार क्रांतीचे नैतिक समर्थन करणे शक्‍य होते, पण त्यातून 
तात्त्विक समर्थन होत नव्हतें. आता हेगेलची संकल्पना घेऊन त्याने आपला 
मार्क्सवाद मांडला व जगाच्या इतिहासाला वेगळे वळण दिले. याची चर्चा 
अजून चालू आहे. 


२८६ - अथातो धर्मजिज्ञासा 


उमंग ६ 


Crooked Timber of Humanity 


इमॅन्युअल कान्त 


इमॅन्युअल कान्त हा १८व्या शतकातील जर्मन तत्त्वज्ञ. स्वतंत्र विचाराची 
सवय लागल्याने लहानपणीच त्याचा धर्मावरील विश्वास उडाला. तत्कालिन 
विज्ञानाचा त्याने स्वत:च परिचय करून घेतला. त्यातून त्याला जाणवले को 
जग म्हणजे एक अवाढव्य एस्टेट असून त्याचा जमीनदार मालक बेपत्ता आहे. 
म्हणून हे जग व त्याचा मालक यांच्या शोधामागे तो लागला. बुद्धिवाद, विज्ञान, 
अध्यात्म, नीतिशास्त्र, सौंदर्यशास्त्र, विश्वशांती अशा विषयांचा स्वाध्याय करून 
१७७० ते १७९७च्या काळात त्याने किमान १२ ग्रंथ लिहिले. केवळ बुद्धिवाद- 
विज्ञानवाद त्याने नाकारला. बुद्धीला भावना समजत नाही. पण देव व अमरत्व 
ही लोकांची भावनात्मक गरज आहे. त्याखेरिज त्यांना दुःखावर मात करता 
येणार नाही. धर्म हा भावजीवनावर उभा असतो. बुद्धी तत्त्वज्ञ असते. म्हणून 
सत्य जपण्यासाठी विज्ञान व तत्त्वज्ञान दोन्ही लागतात असे ठासून सांगितले. 
त्याने माणूस शोधला. माणूस हा वाकड्या-तिकड्या लाकडातून निर्माण 
केलेला प्राणी आहे, त्यातून सरळ माणूस मिळणे कठीण आहे, हे ओळखून 
Crooked Timber of Humanity असा शब्दप्रयोग वापरला. धार्मिक 
आदेशांचे ( डॉगमा) पालन करण्यात गुंग असणाऱ्या युरोपला धक्के देऊन जाग 
आणली. सर्वांचा रोष पत्करूनसुद्धा आपला आशावाद अखेरपर्यंत सोडला 
नाही. पुढील दोन शतकांत माणसाला माणसाची अधिकाधिक ओळख होत 
गेली तेव्हा कान्तची स्पष्टोक्ती गळी उतरली. माणूस हा स्वत: सुखाने जगणारा 
व दुसऱ्याला सुखाने जगू देणारा प्राणी नाही. तो छिद्रान्वेषी विघ्नसंतोषी आहे. 
कुणाच्या अस्तित्वामुळे आपले महत्त्व कमी होणार असेल तर त्याला वर येऊ 
देणार नाही. पण अशाही परिस्थितीत वैफल्यग्रस्त न होता आपले कार्य चालू 
ठेवून काहींनी ज्ञानात मोलाची भर टाकली आहे. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २८७ 


उमंग ७ 


प्रकृती ते परमेश्वर 
एक वैचारिक प्रवास 


सध्या ज्येष्ठ नागरिकांमधील एक मोठा मध्यमवर्ग बराच सधन झालेला 
आहे. एकीकडे पेन्शन, प्रॉपर्टी, इन्शुअरन्स, मेडिकल रिइम्बर्समेंट, व दुसरीकडे 
योगाभ्यास, तीर्थयात्रा, प्रवास, दानधर्म वगेरेमुळे तो निश्चिंत राहतो. कशात कमी 
नसल्यामुळे सर्व प्रश्‍नांची उत्तरे त्यांच्याकडे असतात. कुटुंबात एकोपा, शेजारी 
सलोखा व नातलगांशी सुसंवाद असल्याचा दावा करतो. सुखी माणसाच्या 
सदऱ्यात वावरतो. तरी अशा भाग्यबंताचा वेळ जात नाही. त्यामुळे प्रकृतीपासून 
सुरू झालेल्या त्यांच्या गप्पा परमेश्वराला जाऊन भिडतात त्या अशा : 

प्रकृती - परिस्थिती - परिवार - प्रपंच - परमार्थ - परमेश्वर / 

सर्व काही 'त्याच्या' हातात असते. पण आपण आपल्याकडून काळजी 
घेतली पाहिजे हा निष्कर्ष निघतो. बैठक बरखास्त होते. 

धनिकांचे आधुनिक वृद्धाश्रम व त्यांचे व्यवस्थापन हा अभ्यासाचा 
स्वतंत्र विषय आहे. काही पेन्शनवंतांना स्वत:ची काळजी नसल्यामुळे ते 
पेन्शनहीनांची चिंता करतात. 


२८८ - अथातो धर्मजिज्ञासा 


उमंग ८ 
अभिधा, लक्षणा, व्यंजना 


अलंकारशास्त्राने अर्थदृष्ट्या शब्दाच्या तीन शक्‍ती मानल्या आहेत. त्या 
म्हणजे अभिधा, लक्षणा व व्यंजना होत. शब्दाचा अर्थ सरळ उघडरीतीने 
समजतो ती अभिधा शक्‍ती. जसे गाढव शब्दाचा एक चतुष्पाद प्राणी हा अर्थ 
अभिधा शक्तीने प्राप्त होतो. पण गाढव म्हणजे निर्बुद्ध माणूस ही लक्षणा 
शक्ती. किंवा शब्दाचा लाक्षणिक अर्थ. व्यंजना ही तिसरी शक्ती. 'गाढवापुढे 
वाचली गीता अन्‌ गाढव म्हणतो कालचा गोंधळ नरा होता, हे एक उदाहरण. 
याचा अर्थ समजण्यास गीतेचे महत्त्व कळण्याइतपत ज्ञान असायला हवे. 
शिवाय हे गाढवाला नव्हे तर एखाद्या माणसाला उद्देशून आहे, हे समजले 
पाहिजे. व्यंजना शक्तीस काव्याचा आत्मा म्हणतात. हे इथे स्पष्ट करण्याचं 
कारण वक्ता एका अर्थाने बोलतो व श्रोते कधी दुसऱया अर्थाने ऐकतात. यांतून 
गैरसमज व भांडणतंटे उद्भवतात. संवादच साधला गेला नाही तर काहीच 
साध्य होत नाही. म्हणून वक्ते लेखकांना या शब्दाच्या शक्तीचे भान असावे 
लागते व श्रोत्यांना जाण असावी लागते. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २८९ 


उमंग ९ 
दशरथाची कन्या शान्ता 


रामाची बहीण शान्ता 


दशरथ राजाला एक शान्ता नावाची कन्या होती. शान्ता ही दशरथाची 
कन्या असली तरी पट्टराण्यांपैकी कुणाचीही नव्हती. तत्कालीन चालीप्रमाणे ती 
अनौरस होय. म्हणून रामकथेत तिचा उल्लेख येत नाही. दशरथाच्या अंतःपुरात 
अनेक स्त्रिया असणे स्वाभाविक होते. 

शान्ता ही दशरथाच्या चार पुत्रांची बहीण. तरी रामायणात बहीण- 
भावंडांच्या प्रेमाला स्थान नाही. शान्ताच्या आईचा उल्लेख येत नाही. कारण 
ती अनौरस होती. तिला लोमपाद राजाने दत्तक घेतले, व पुढे ऋष्यशुंग 
ऋषीशी तिचे लग्न लावून दिले. दशरथाने पुत्रप्राप्तीसाठी पुत्रकामेष्टी यज्ञ केला. 
त्याचे पौरोहित्य ऋष्यशुंगने केले. हा ऋष्यशुंग म्हणजे विभांडक व एक हरिणी 
यांचा पुत्र. त्याच्या कपाळावर एक शिंग होते. तो जाईल तिथे पाऊस पाडू 
शकत असे. लोमपाद राजाच्या राज्यात अवर्षण पडले होते. तेथे पाऊस 
पाडण्यासाठी ऋष्यशुंगला पाचारण केले. पण तो आपले वडिलांचे अरण्य 
सोडून जायला तयार नव्हता. त्याला लुभावण्यासाठी राजाने एका युवतीला 
पाठविले. तिला पाहून तो देहभान विसरला. एका होडीत बसवून त्याला 
राजाच्या नगरीत नेण्यात आले. तिथे पाऊस पडला. त्यामुळे लोमपाद राजाच्या 
दरबारात ऋष्यशुंगाला मानाचे स्थान प्राप्त झाले. राजाने मग आपली 
दत्तककन्या शान्ता हिच्याशी त्याचे लग्न लावून दिले. (अशा माहितीत 
एकवाक्यता आढळत नाही.) 

पाऊस पडत नसल्यामुळे अलिबाग परिसरात १९३७-३८च्या सुमारास 
ऋष्यशुंग ऋषीचा पुतळा केल्याचे ऐकिवात आहे. 


२९० - अथातो धर्मजिज्ञासा 





उमंग १० 
दे दान, सुटे गिरान! 


सूर्यग्रहण व चंद्रग्रहण सुटले की “दे दान, सुटे गिरान!”” असे ओरडत 
दान मागण्याची प्रथा मांग समाजात आहे. लोकही दान मागणाऱयांना अगत्याने 
काहीतरी देतात. याच्या मागेही एक मांग दंतकथा आहे. लंकेवर विजय 
मिळवून राम अयोध्येला परत आला. तेव्हा सर्व अयोध्यावासीयांना मोठी 
मेजवानी देण्यात आली. त्यात एका 
पंगतीत एक अस्पृश्य मांग मुलगा 
जाऊन बसला. ही गोष्ट निमंत्रित 
शंकराच्या लक्षात आली. त्याने 
पार्वतीला हळूच सावध केले. 
परिणामी रामाच्याही ते लक्षात आले. 
रामराज्यात नियमांचे पालन कडक व 
ते मोडणार्‍यास शासन तत्काळ 
रामाने धनुष्य उचलले व त्या मांग मुलाचा शिरच्छेद केला. पण त्या मुलाची 
माता धिटाईने पुढे आली. पोराचे शिर टोपलीत टाकून ती आकाशात झेपावली. 
एकदा सूर्याकडे... नंतर चंद्राकडे... आळीपाळीने त्यांना शिवून भ्रष्ट करीन, 
अशी भीती घालत ती फिरत असते. तिच्या टोपलीने सूर्य-चंद्र आळीपाळीने 
झाकले जातात. ग्रहणे पडत राहतात. म्हणून मांग लोक दान मागतात. 
आपल्याच हातून झालेल्या गुन्ह्याच्या सुप्त जाणिवेपोटी लोक दान देतात. 
अन्यायावर अचूक बोट ठेवणारी ही कथा विद्रोही आहे. तिच्यात बंडखोरी 
नसली तरी नैतिक ताकद आहे. 





“समुद्रमंथन एक अलौकिक फॅण्टसी' या प्रकरणाच्या (१२) संदर्भात 
ही दंतकथा वाचावी. उच्चवर्णियांच्या काही संकल्पना वेगळी रूपे धारण 
करून खाली पाझरत होत्या ह्याचे हे उदाहरण. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २९१ 


उमंग ११ 
वेगळा महाकवी नाटककार भास 


पांडव म्हणजे सत्पक्ष व कौरव हा असत्पक्ष असे लोकांच्या मनावर 
बिंबवून महाभारताचे कथानक सांगितले जाते. त्याचप्रमाणे राम व रावण यांना 
सफेद व काळ्या रंगात विभागून रामकथा केली जाते. परंपरेने याला पावित्र्य 
जोडल्यामुळे धार्मिक-नैतिक शिक्षण त्या दिशेने पुढे जाते. फार थोडे 
चिकित्सक अभ्यासक दोन्ही बाजूंवर प्रकाश टाकतात. पण ज्याला खरा 
विद्रोही म्हणता येईल असा भास नावाचा नाटककार इ.स.पू. चौथ्या-पाचव्या 
शतकात होऊन गेला. कालिदासाने देखील त्याचा आदराने उल्लेख केलेला 
आहे. पण आश्चर्य म्हणजे १९१२ पर्यंत भासाच्या नाटकाची कुणाला माहिती 
नव्हती. त्या वर्षी 'टी. गणपतीशास्त्री' या विद्वानांना मल्याळी लिपीत लिहिलेली 
१३ संस्कृत नाटके सापडली. एका स्थानिक जनसमूहाने हा ठेवा जपून ठेवला 
होता. (देवनागरीपूर्वी प्रादेशिक लिप्याच संस्कृत भाषेच्या वाहिन्या होत्या, हे 
महाभारताची चिकित्सक आवृत्ती तयार करणाऱया पंडितांच्या लक्षात आले 
होते.) या १३ नाटकांपैकी एक “स्वप्नवासवदत्तम्‌” भासनामक नाटककाराचे 
असल्याचे उल्लेख संस्कृत साहित्यात होते. या नाटकाचे इतर १२ नाटकांशी 
असलेल्या साम्यामुळे ही सर्व कलाकृती भासाचीच असली पाहिजे, असा 
निष्कर्ष काढला गेला. 


या तेरापैकी फक्त दोन नाटके पूर्णपणे कल्पित आहेत. बाकी नाटकांची 
कथानके रामायण, महाभारत, हरिवंश व लोककथा यांजवर आधारलेली 
आहेत. पण सर्व कथांचा विकास मूळ आशयाशी फटकून होतो. परंपरेशी 
विद्रोह करतो.. रामकथेत कैकेयीला खलनायिका ठरविलेली आहे. पण तिच्या 
दृष्टिकोनातून स्पष्टीकरण देण्याचे काम भास पार पाडतो. पंचरात्र या नाटकात 
दुर्योधनाची उदार प्रतिमा उभी करतो. त्यात दुर्योधन पांडवांना त्यांचे राज्य 
देऊन टाकतो, असे दाखविले आहे. उरुभंग नाटकाचा नायकही दुर्योधनच 
आहे. भीमाने त्याच्या मांडीचा भंग केला तरी त्या वेदनांपेक्षा भेटायला आलेल्या 
आई-वडिलांना उठून नमस्कार करता येणार नाही, पुत्र दुर्जय याला मांडीवर 
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बसवता येणार नाही, याचे दुःख अधिक असह्य वाटते. कर्णभारम्‌ या नाटकात 
कर्णाच्या जीवनातील दोन अन्यायाचे प्रसंग, परशुरामाने दिलेला शाप व इंद्राने 
मागून घेतलेली त्याची कवच-कुंडले ह्यांचे चित्र उभे केले आहे. 
मध्यमव्यायोगम्‌ नाटकात भीम व हिडिंब यांची पुनर्भेट दाखविली आहे. दरिद्र 
चारुदत्तम्‌ या नाटकात दारिद्र्य ओढवलेल्या चारुदत्तावर श्रीमंत गणिका 
वसंतसेना प्रेम करते, ही कथावस्तू आहे. त्यात समाजातल्या अनेक खालच्या 
थरांतील पात्रे भास उभी करतो. भास हा काळाच्या पुढचा नाटककार होता. 
आकाशवाणीवर नोव्हेंबर २०१३ मध्ये “भास नाटकसत्र' हा साप्ताहिक 
कार्यक्रम सादर झाला होता. काळ नेहमी बदलत राहणारा, परिवर्तमान असतो, 
याचे भान जागृत ठेवून भास आपल्या नाट्यकृती उभ्या करतो. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २९३ 


उमंग १४ 
“पंचमकारी ' परंपरा 


माणसाला बोटे पाच असतात म्हणून की काय न कळे, पण भारतीय 
परंपरेत पाच या आकड्याला अनन्यसाधारण महत्त्व आहे. 

पंचमहाभूते, पंचमहायज्ञ (ब्रह्मयज्ञ, पितृयज्ञ, देवयज्ञ, भूतयज्ञ, 
मनुष्ययज्ञ) . यज्ञ म्हणजे स्वार्थत्याग. पंचसूनादोष (हातून घडत असलेल्या 
हिंसाप्रधान कार्यांचा परिहार) पंचमहापातके (पुण्यकर्माच्या विरुद्ध कर्मे ती 
महापातके. उदा. ब्रह्महत्या, सुरापान, गुरुपत्नीगमन वगैरे), पंचेंद्रिये, पंचशील 
(बुद्धाचे पंचशील), पंचप्राण (प्रमाण, अपान, व्यान, उदान, समान) , पंचानन 
(हनुमान), पंचपक्वान्ने, पंचामृत, पंचारती, पंचनद (पंजाब), पंचायत (पाच 
पंच), पंचक्रोशी, पंचमकार (मद्य, मांस वगैरे वाममार्गी प्रकार) 

ही परंपरा भक्तिमार्गी आहे. माणसाला भूतकाळाकडे नेते. पूजापाठ, 
भजन-पूजन, दानधर्म, यात्रा, पालख्या, परिक्रमा, उत्सव, कर्मकाण्ड वगैरेंमुळे 
सर्व पापे धुतली जातात व इच्छित ते प्राप्त होते. कारण तो सन्मार्ग होय. विज्ञान 
युगातील मोबाइल, इंटरनेट वापरण्यात कुशल असलेली हुशार बुद्धिमान मंडळी 
हेच मानतात. म्हणून आपल्या पंचमकारी परंपरेला अनुसरून एका विचारवंताने 
उत्तर आधुनिक काळातील पंच-मकार शोधून काढले आहेत. ते असे :- 

मार्केट, मीडिया, मैनेजमेंट, मनी, मेडिटेशन 

त्याच्या मते भारत सध्या देवनगरी म्हणजे 0॥॥/ ०९ ७०० झाली आहे. 
ज्यात देवाची अधिसत्ता चालते ती देवनगरी. माध्यमे व इंटरनेटच्या प्रसारामुळे 
सर्व व्यवहार ऑनलाइन झाले आहेत. देवाचा व्यवसायही तेजीत आला. देव 
म्हणजे ठिकठिकाणची पवित्र परंपरा. 600 ।5 sponsored, truth is 
50507९५. व्यक्तीचं जिवंत राहणंसुद्धा तिच्या आत्मप्रत्ययातून नव्हे तर 
प्रसारमाध्यमातून सिद्ध व्हावं लागतं. कलियुगात मानवमुक्ती फक्त योगासनानेच 
संभवते. त्यामुळे योगाला नैतिकतेचं वलय प्राप्त झालं आहे. ब्राह्ममुहूर्तावर 
हजारो स्त्री-पुरुष प्राणायाम करू लागले आहेत. योगाला मागणी वाढल्यामुळे 
निरनिराळ्या आकर्षक योगिक सुगंधी आवरणातून बरंच काही विकलं जातं. 
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उत्तर आधुनिक काळात समाजातला फार मोठा वर्ग सुखवस्तू झाला आहे. 
सुखवस्तू म्हणजे कोण? वस्तू विकत घेऊन ज्याला सुख मिळते तो सुखवस्तू. 
या वर्गातील मंडळी आपल्याकडे सरप्लस पैसा, सरप्लस प्रेम व 
सरप्लस ज्ञान असल्याचे भासवतात. अशा समाजात वरील पंचमकाराचे महत्त्व 
प्रस्थापित झाल्याचे पदोपदी अनुभवास येते. 
- विश्राम गुप्ते, ईश्वर डॉट कॉम, राजहंस प्रकाशन. यावर आधारित 
ही पंचमकारी परंपरेवरील टिप्पणी. 


अथातो धर्मजिज्ञासा - २९७ 


उमंग १५ 


आर्यांचे पाशवी प्राचीनत्व 


आर्यांबद्दल हिंदू मनात पूज्यभावना दृढ झालेली असते. म्हणून त्यांना 
पाशवी प्राचीनत्व असल्याचे पचविणे कठीण जाईल. ऋग्वेदाची व त्यानंतरची 
संस्कृत भाषा बोलणारे, वैदिक वाङ्मयाचे निर्माते म्हणून आर्य सर्वांना माहीत 
असतात. ऋग्वेदाचे प्राचीनत्व फारतर इ.स.पू. ३००० पर्यंत जाते. पण माणूस 
हा प्रायमेटवंशी प्राणी असल्यामुळे त्याचे रानटी प्राचीनत्व दीड कोटी वर्षांमागे 
जाते. आर्य याला अपवाद कसे असणार? भटक्या समाजात स्त्री-पुरुषांचे 
लैंगिक संबंध आज धक्कादायक वाटतील असे असतात. पण पाशवी 
अवस्थेतून बाल्यावस्थेत व पुढे युवावस्थेत आणि प्रौढावस्थेत समाज प्रवेश 
करतो, तेव्हा विवाह कुटंबसंस्थेचे नियम अस्तित्वात येतात. तेसुद्धा सर्वत्र 
सारखे नसतात व बदलत जातात. वैदिक वाङ्मयाच्या भांडारातून कष्टाने 
कणकण वेचून आर्यांचं पाशवी चित्र उभे करण्याचं कारण इतिहासाचार्य वि. 
का. राजवाडे यांनी केले. येथे फक्त त्याची काही उदाहरणे देऊन विषयाचे 
केवळ सूतोवाच केले आहे. धर्मजिज्ञासेमध्ये हा विषय वगळणे शक्य नव्हते 
म्हणून. 

कन्या : या शब्दाची उत्पत्ती कम धातूपासून झाली. कन्या हव्या त्या 
पुरुषाची इच्छा करू शकते. 

भ्राता : म्हणजे बहिणीचे भरण करणारा. लैंगिक संबंध सुचवितो . 

कानीन : मुलीला बाहेरच्या पुरुषापासून झालेले अपत्य हे कानीन 
होय. 

व्यास : दिवसाढवळ्या सर्वादेखत समागम करणाऱया पराशर ऋषी व 
सत्यवती यांचा पुत्र व्यास. नंतर शंतनुचा विवाह सत्यवतीशी झाला. 

भीष्म : त्यापूर्वी गंगेला शंतनूपासून भीष्म झाला होता. 

धृतराष्ट्र व पांडू : विचित्रवीर्याच्या मृत्यूनंतर त्याच्या विधवांपासून 
व्यासांना धृतराष्ट्र व पांडू जन्माला घातले व दासीपासून विदुर. 
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नारद : ब्रह्मदेवाचा पुत्र दक्ष याने आपली मुलगी ब्रह्मदेवाला दिली. 
तिच्यापासून नारद. 

कृप व कृपी : गौतम व जानपदी अप्सरा यांच्या क्षणिक संबंधातून 
जन्मले. 

द्रोणाचार्य : भारद्वाज व धृताची अप्सरा यांचा पुत्र द्रोणाचार्य 

शुक्र : व्यासाला याच धृताचीपासून शुक्र झाला. 

लोपमुद्रा : अगस्त्याची मुलगी उपवर झाल्यावर अगस्त्यानेच तिचे 
पाणीग्रहण केले. 

अशी उदाहरणे अलोकिक म्हणून पवित्र वाटली तरी त्यांच्या मागचे 
वास्तव सामाजिक-ऐतिहासिक आहे. जिज्ञासूंनी राजवाडे यांचे “भारतीय 
विवाहसंस्थेचा इतिहास”, लोकवाड्मय गृह - प्रभादेवी, मुंबई १९८६ हे पुस्तक 
वाचावे. 
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काळाच्या प्राचीनत्वाचा पट 


खगोलशास्त्रीय भूतकाळ 
१,५०० कोटी वर्षांपूर्वी विश्वाचा जन्म 
५०० कोटी वर्षापूर्वी सूर्याचा जन्म 
४५० कोटी वर्षापूर्वी पृथ्वीचा जन्म 
भूवैज्ञानिक काळ 
३५० कोटी वर्षांपूर्वी पृथ्वीवर कडक आवरण तयार झाले 
५० ते ३० कोटी वर्षांपूर्वी पृथ्वीवर एकच महाखंड होते 
३० ते २४ कोटी वर्षापूर्वी महाखंडाचे दोन तुकडे पडले 
२० कोरी वर्षांपूवी भारतीय कवच (॥ाठा २806) 


वेगळे पड़ले. त्याचा दक्षिण गोलार्ध 
ते उत्तर गोलार्ध प्रवास सुरू झाला. 


६॥ कोटी वर्षापूर्वी मोठा उल्कापात, सेशेल द्वीपसमूह 
| वेगळा पडला 
५ ते ४ कोटी वर्षांपूर्वी सह्याद्री व मुंबई बेटे यांचा जन्म 
३॥ ते २ कोटी वर्षापूर्वी भारतीय कवच युरेशिया खंडाला 
जाऊन भिडले. 
२ ते १ कोटी वर्षापूर्वी हिमालयाचा जन्म 
१॥ कोटी वर्षांपूर्वी पृथ्वीवरील जंगलाचे आवरण घटले. 
_ ४ ते ५ लाख वर्षापूर्वी मौसमी पावसाची सुरुवा. 
१ लाख ते १० हजार वर्षापूर्वी सागराच्या पातळीत प्रचंड चढउतार 
६ हजार वर्षापूर्वी सागराची आजची पातळी 


३०० - अथातो धर्मजिज्ञासा 


प्रागैतिहासिक भूतकाळ 


५० ते २० लाख वर्षांपूर्वीपासून वानरसदृश मानव 


१५ लाख वर्षांपूर्वीपासून उदग्रचरित मानव (Homoerectus) 

१० हजार वर्षापूर्वीपासून बुद्धिमान मानव (Homo sapires) 

५ हजार वर्षापूर्वीपासून पश्चिम आशियातील शेतीची सुरुवात 

४ हजार वर्षापूर्वीपासून भारतात शेतीची सुरुवात 

३ हजार वर्षे ते इ.स. पूर्व सिंधु संस्कृतीचा उगम 

२,५०० ते १,५०० इ.स. पूर्व हरप्पा नागरी संस्कृती 

१,५०० ते ५०० इ.स. पूर्व हरप्पा नागरी संस्कृतीचा 
ऱहास-वेदकाळ 


अथातो धर्मजिज्ञासा - ३०१ 
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कवी राम मोरे काय म्हणतात... 


जितेपणाला येथे माझ्या 
जगायचेही राहुन गेले 
मलाच मीपण पळभर वळुनि 
पहायचेही राहुन गेले 
अन्नासाठी फिरलो वणवण 
तळपायाला उरला ना तळ 
दु:खाला या फुंकर घालित 
बसायचे पण राहुन गेले 
- ठायी ठायी सुख भेटले 
मला निरंतर चकवा देऊनि 
ऋतुऋतुंच्या वाटेवरती 
फुलायचेही राहुनि गेले 


(अन्नासाठी असो किंवा शोधांसाठी असो, 
वणवण फिरणाऱ्यांची व्यथा सारखीच.) 


३०२ - अथातो धर्मजिज्ञासा 





डॉ. यशवंत रायकर 
जन्म : १९३२ 
इतिहास व पुरातत्त्व क्षेत्राचे अभ्यासक 


मराठीतील प्रकाशने 


+ मुंबई ज्ञात व अज्ञात 
- राजहंस प्रकाशन, जून १९९९ 


+ दामू देवबाग्याची दुनिया 


- अयपा प्रकाशन, जानेवारी २००५ 


+ अथातो ज्ञानजिज्ञासा, भाग १ 
- मॅजेस्टिक प्रकाशन, जून २०१० 


+ अथातो ज्ञानजिज्ञासा, भाग २ 
- मॅजेस्टिक प्रकाशन, मे २०१२ 


+ अथातो धर्मजिज्ञासा (प्रस्तुत पुस्तक) 
- अनोखी पब्लिकेशन्स, सप्टेंबर २०१४ 


+ दुनिया दामू देवबाग्याची - कहाणी एका शूद्राची 
(आगामी) 
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